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Zum Geleit 


Der Zeitgeist ist nicht ein Gott, den wir anzubeten hatten, sondern es 
ist das menschliche Verhaltnis zur Wahrheit, das wir vor Gott zu ver- 
antworten haben. Was wir auch immer sagen, steht unter dieser Verant- 
wortung und vor diesem Gericht. Zeitgemaf% oder modern zu sein ist 
eine untergeordnete Aufgabe gegeniiber der Pflicht, wahrhaftig zu sein. 
Man wird vielleicht finden, daf& in dem vorliegenden fiinften Band des 
HORIZONT manches dem Zeitgeist widerspricht. Aber es gehért in 
unsere Zeit um der Wahrheit willen. 


* 


So mag auch der 5. Band hinausgehen als eine Bezeugung unserer 
Arbeit. 


Herrenalb, im Oktober 1961 


D. Hans Schomerus 


we ee OF een RR one 


PREDIGT 


von iAkademiedirektor Pfarrer Hans Schomerus 


Lukas 6, 36 42. 


»Darum seid barmherzig, wie auch Euer Vater barmherzig ist. Richtet nicht, so 
werdet Ihr auch nicht gerichtet. Verdammet nicht, so werdet Ihr auch nicht verdam- 
met. Vergebt, so wird Euch vergeben. Gebet, so wird Euch gegeben, ein voll gedriickt 
geriittelt und iiberfliissig Ma wird man in Euren Schof geben. Denn eben mit dem 
Ma, mit dem Ihr messet, wird man Euch wiedermessen. Und er sagte ihnen ein 
Gleichnis: ,Kann auch ein Blinder einem Blinden den Weg weisen? Werden sie nicht 
alle beide in die Grube fallen? Der Jiinger ist nicht iiber seinem Meister. Wenn der 
Jiinger ist wie sein Meister, so ist er vollkommen. Was siehest Du aber einen Splitter 
.in Deines Bruders Auge und des Balkens in Deinem Auge wirst Du nicht gewahr? 
Oder wie kannst Du sagen halt stille, Bruder, ich will den Splitter aus Deinem 
Auge ziehen, — und Du siehst selbst nicht den Balken in Deinem Auge? Du Heuch- 
ler, zich zuvor den Balken aus Deinem Auge und siehe dann zu, da Du den Splitter 
aus Deines Bruders Auge ziehest.“ 

Man kénnte denken, dieses Evangelium sei fiir diese Tagung ausgesucht; denn 
jedes seiner Worte betrifft den Konflikt, um deswillen wir uns zusammengefunden 
haben. Jedes Wort spricht von den falschen und unaufrichtigen Mafstaben, nach 
denen wir die Vergangenheit beurteilen und meinen, auf diese Art wiirden wir mit 
ihr fertig. Aber dieses Evangelium gehért seit Jahrhunderten zu den Lesungen, die 
fiir den heutigen 4. Sonntag nach Trinitatis von der Kirche vorgeschrieben sind. Das 
kann doch nur bedeuten, da dieses gittliche Wort zu allen Zeiten sein Recht auf uns 
hat, und daf die Menschen zu allen Zeiten von ihm betroffen wurden. Wir Menschen 
von heute sind offenbar keine Ausnahme unter allen Zeiten. Es mag bei uns vieles 
anders geworden sein als vordem, aber im eigentlich Menschlichen, in dem, was 
Gottes Wort meint, sind wir nicht anders als zu allen Zeiten. Das Wort Gottes 
namlich kreist um das Geheimnis des Menschen. 


Es geschieht uns manchmal, daf wir uns vor dem unheimlichen Ratsel, das die 


Welt uns aufgibt, fragen: , Wie kommt das Bése in die Welt?“ Es ist héchst seltsam, 
daf§ wir so fragen. Denn mit dieser Frage geben wir zu verstehen, daf$ das Bése in 
der Welt keineswegs selbstverstandlich oder natiirlich erscheint. Sonst wiirden wir 
ja fragen: , Wie kommt das Gute in die Welt?“ Aber gerade diese Frage empfinden 
wir als unnatiirlich. Bevor wir uns iiberhaupt dem Ratsel unserer Welt stellen, schei- 
nen wir offenbar iiberzeugt zu sein, da das Gute selbstverstandlich und natiirlich 
ist. Irgendwie scheinen wir vom Sinn der Welt so iiberzeugt zu sein, daf wir uns 
gar nicht dariiber v-undern, warum es in dieser unserer Welt iiberhaupt Gutes gibt. 
Wir wundern uns vielmehy und sind entsetzt dariiber, da& es Boses gibt, und wir 
fragen uns, wie es in die Welt kommt. An der Art, wie wir fragen, zeigt es sich, 
daf wir im tiefsten Grund unseres Wesens optimistisch iiber die Welt denken, ob- 
wohl wir Grund genug hiatten, pessimistisch zu sein. Man kann nun den Optimis- 
mus so weit treiben, daf% man das Bése bagatellisiert und behauptet, es sei nur ne- 
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benbei in die Welt gekommen, und man brauche sich dariiber nicht allzusehr aufzu- 
regen, da ja doch dieWelt in ihrem Kern und Bestand gut sei. Aber was meinen wir 
denn, wenn wir von der Welt reden? Wir meinen gewif nicht die aufere Welt, etwa 
die Natur und ihre Gesetze, sondern wir meinen unsere Welt, d. h. die Welt, die wir 
als Menschen zu verantworten und zu bestehen haben. Und-im Hinblick auf diese 
unsere Welt fragen wir: , Wie kommt das Bése hinein?“ 

Ich fiirchte, da& wir sehr schnell mit einer Antwort bereit sind, die alle Ratsel zu 
lésen scheint. Wir sind verdachtig schnell bereit zu antworten: ,Das Bése kommt 
durch die Bésen in die Welt!* — und natiirlich distanzieren wir uns damit von den 
Bésen: die Bésen, das sind die anderen! 

Auf diese Weise lésen wir den ratselhaften Zwiespalt der Welt: Es gibt sehr viel 
unvorstellbar Béses in der Welt. Aber daran habe ich keinen Anteil. Wenn es nach 
mir ginge und nur auf mich ankime, so gibe es nichts Béses in der Welt, oder doch 
nur in einem harmlosen Ausmaf. Aber das wirklich Bése, das Bése.in seinen schreck- 
lichen Ausmafen, wie wir es erlebt haben und noch fort erleben, das kommt durch 
die bésen anderen. Wenn es diese nicht gabe, wire die Welt zwar immerhin mensch- 
lich-allzumenschlich, aber doch so ertraglich, wie wir selbst es sind, Mit anderen 
Worten: Wir beschuldigen die bésen anderen und machen sie verantwortlich fiir das 
Unheil in der Welt. Indem wir dies aber tun, richten wir! Damit aber sind wir 
genau bei dem, wovon unser heutiges Evangelium redet! ,Richtet nicht, so werdet 
Ihr auch nicht gerichtet. Verdammet nicht, so werdet Ihr par nicht verdammet!“ 
Mit diesen Worten will uns das Evangelium gar nicht eigentlich sagen, wie wir uns 
verhalten odegggieht verhalten sollen, sondern es will aufdecken, wie wir sind. Wir 
sind so geartet — und das heift nach der Wahrheit des géttlichen Wortes: Wir sind 
so blind! — daf wir sofort bei der Hand sind zu richten und zu verdammen: Das 
Bése kommt durch die Bésen in die Welt, und die Bésen, das sind die anderen! 

Wir sind emp6rt iiber das Bése; denn wir wissen wohl, da durch das Bése das 
Unheil in unsere Welt kommt, und deshalb halten wir uns fiir berechtigt, ja fiir 
verpflichtet, dafiir zu sorgen, daf$ das Unheil aus der Welt verschwindet. Wie aber 
kann es verschwinden, wenn nicht zuvor die Bésen aus der Welt verschwinden? 
Damit aber sind wir bei dem Geheimnis unserer Geschichte. Immer wieder sind in 
der Geschichte Machte mit dem Anspruch aufgetreten, die Welt vom Unheil zu 
befreien, indem man sie von den Bésen befreit. Jede Revolution ist mit diesem An- 
spruch aufgetreten, und im Namen dieses Anspruchs, der so fromm und so géttlich 
_ erscheint, haben sich alle Veranderungen in der Geschichte durchgesetzt. Darin ist 
sich die Welt immer gleichgeblieben, Gewechselt haben nur die Namen der Bésen, 
die man fiir das Unheil in der Welt verantwortlich machte: Der Adel und das 
Ancien régime, die Restauration und Reaktion, oder die Freimaurer und die Jesuiten, 
oder. die Kapitalisten und die Roten, die Juden, die Nazis, die Deutschen, die Kom- 
munisten, die Russen und so fort! Irgendwie finden wir schon jemand, der schuldig 
ist und iiber den wir zu Gericht sitzen. Und irgendwie sind wir sehr befriedigt, wenn 
wir den Bésen entdeckt haben, der Schuld an allem Unheil in der Welt hat, auf 
den wir alles abladen kénnen, was uns in unserer Welt entsetzt, Unsere ganze Ge- 
rechtigkeit besteht darin, daf$ wir jemand finden, den wir verdammen kénnen. 
Gerecht ist offenbar, wer es sich leisten kann, zu verdammen. Und so hat man denn 
im Namen der Gerechtigkeit verdammt, und zwar nicht nur theoretisch und mit 
Worten, sondern mit Taten, so hat man das' Ancien régime mit Hilfe der Guillotine 
aus der Welt geschafft, und so hat man in unserer Zeit bei uns die Juden aus der 
Welt geschafft und anderswo die Reaktionare und Saboteure. Immer hat man das 
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getan in dem Bewuftsein: Wenn man erst die Bésen aus der Welt geschafft hat, 
dann muf es ja wohl gut werden in der Welt. —,Aber es ist nicht besser, sondern 
es ist schlimmer geworden. 

Dies aber ist das unheimliche Geheimnis unserer Welt! Freilichh — wir kénnten 
uns auch hier irren, indem wir das Bise exnfach bése sein lieRen und vor der Unge- 
rechtigkeit kapitulieren. Es mu menschliches und irdisches Recht und Gericht geben. 
Es muf den Staat geben und mit ihm auch das Recht, jenes Recht, das auch mit 
Gewalt durchgesetzt werden kann gegeri jeden, der den Frieden und das Recht 
bricht. Es ist hier in unserem Evangelium nicht die Rede von der Legitimation 
irdischer Herrschaft und irdischer Gerichte. Davon ist an anderen Stellen der Bibel 
die Rede und zwar sehr positiv. Gerade weil die Bibel iiber den Menschen so denkt 
wie sie denkt, lehnt sie sich nicht gegen das irdische Recht auf. Sie hat keine 
térichten Vorstellungen von der Giite des Menschen. Sie meint nicht, da die Men- 
schen im Grund alle gut sind, und daf es deshalb nur darauf ankame, das‘Gute und 
Edle im Menschen hervorzulocken, damit das Bése sich schlieSlich nur als ein Irr- 
tum herausstellt. Es wird nicht nach der Legitimation des irdischen Rechtes gefragt, 
das uns vor unserer eigenen Bosheit schiitzt, sondern es wird nach unserer Art ge- 
fragt, Mensch unter Menschen zu sein. 

Wie kommt ef, daf wir alle iibereinander zu Gericht sitzen? Wie kommt es, daf 
wit so schnell bei der Hand sind, einander zu verdammen? Wie kommt es, da’ wir 
mit solchem Eifer Abstand halten von den bisen anderen? Tun wir das wirklich, 
weil wir gut und gerecht sind? Oder ist das nicht am Ende jene Art von Unauf- 
richtigkeit, die sagt: Unter den Bésen fallt es mir leicht, gut und gerecht zu erschei- 
nen? Wenn ich erst einmal in der Lage bin, auf die Bésen herabzusehen, dann 
befinde ich mich oben, namlich dort, wo ich zu Gericht sitzen und verdammen kann. 
Wer von oben herab sieht und richtet, der ist dem Gericht entzogen und kann sagen: 
Ich danke Dir, Gott, daf ich nicht so bése bin wie die anderen! Man gewinnt auf 
diese Weise Prestige auf Kosten der anderen. Denn unter den Bésen ist es billig, 
gut zu erscheinen. Man braucht nur jemand zu entdecken, auf den man herabsehen 
kann, dann ist man selbst in Ordnung! 

Gerade hier aber sagt das géttliche Wort dieses Tages: »Richtet nicht, auf daf 
Ihr nicht gerichtet werdet! Denn eben mit dem Maf, mit dem Ihr messet, wird man 
Euch wieder messen!“ Wenn man sich selbst dahin stellt, wo man auf andere herab- 
blicken kann, muf man sich nicht wundern, wenn es andere gibt, die auf uns herab- 
blicken, iiber uns richten und uns verdammen. Und wenn. wir dann aufbegehren: 
Wie kommen “wir wohl dazu! Wer kann sich iiber uns zum Richter aufwerfen? Er 
ist doch auch ein Mensch wie wir! — dann kann man nur sagen: Mit welchem Recht 
haben wir uns zu Richtern aufgeworfen? Wieso haben‘ wir uns selbst zum Mafstab 
gesetzt und dort gestanden, wo wir glaubten sagen zu diirfen: ,,Ich danke Dir, Gott, - 


‘ daf ich nicht reaktionar bin oder ein Roter, ein Brauner, ein Freimaurer oder Jude!* ** 


Das alles kennen wir ja doch! Das alles haben wir ja laut und deutlich gesagt. 
Darauf griindet sich ja die Position, die wir unter den Menschen und in der Gesell- 
schaft einnehmen. Genau dies macht ja unser Prestige aus, daf$ wir herabsehen aut 


_° die anderen, und dies ist die Unaufrichtigkeit, in der wir alle stecken. 


Die Unaufrichtigkeit besteht darin, daf$ wir uns selbst nicht wahrnehmen wollen 
wie wir.sind, Unsere deutsche Sprache ist eine sehr tiefsinnige Sprache, sie sagt: 
»wahrnehmen* und versteht darunter, da& man die Wahrheit nimmt, daf$ man sie 
auf sich nimmt. Denn man kann Wahrheit nicht als einef' Besitz nehmen, man kann 
sie nur auf sich nehmen. Sich selbst wahrnehmen heift dann aber, daf man die 
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Wahrheit iiber sich selbst auf sich nimmt. In diesem Sinn ist unser heutiges Evange- 
lium die Wahrheit iiber uns selbst. So sind wir! , Was siehest Du einen Splitter in 
Deines Bruders Auge und des Balkens in Deinem Auge wirst Du nicht gewahr. 
Oder wie kannst Du sagen zu Deinem Bruder: Halte still, Bruder, ich will den 
Splitter aus Deinem Auge ziehen! Du siehest aber selbst nicht den Balken in Deinem 
Auge. Du Heudhler, ziehe zuvor den Balken aus Deinem Auge und siehe dann zu, 
wie Du den Splitter aus Deines Bruders Auge ziehest!“ 

Das Evangelium sagt uns die Wahrheit iiber uns selbst. Und diese Wahrheit lautet: 
Ihr seid blind; denn ihr kénnt euch selbst nicht wahrnehmen. Ihr verfehlt Eure 
Wahrheit. Das Bése kommt nicht durch die Bésen in die Welt, sondern durch den 
Menschen. Und der Mensch — das sind wir und niemand anders. Es mag quanti- 
tative Unterschiede geben wie zwischen Splitter und Balken, aber diese Unterschiede 
andern nichts an der Qualitit des Bésen. Das Bése ist immer bése, auch in seiner 
alltaglichen, nicht nur in seiner erschreckenden Gestalt. Es hat seine Wurzel im inner- 
sten Kern unseres Wesens, den niemand sieht. Es entspringt da, wo man ,ein Weib 
ansieht, ihrer zu begehren* oder wo man ,,zu seinem Bruder spricht: Racha!“ Ich 
weif wohl, da& wir sagen: Dafiir kénnen wir nichts; denn die Gier und der Zorn 
gehéren nun einmal zu unserem natiirlichen Wesen und sozusagen zu unserer Mensch- 
lichkeit. Aber nehmen wir doch das so viel gebrauchte Wort ,, Menschlichkeit* einmal 
ganz ernst. Es ist nicht so eindeutig, wie wir es gerne méchten; es ist zwielichtig, mit 
der Menschlichkeit ist die Unmenschlichkeit des Bésen mitgesetzt. Es gabe das Bése 
nicht in der Welt, wenn der Mensch nicht ware. Denn die Tiere sind unschuldig, auch 
die Raubtiere und die wilde Kreatur, auch die Baume sind unschuldig und der 
Wind, das Erdbeben und die Gewalt der Flut — sie alle sind unschuldig. Bése ist 
allein der Mensch, und nur durch ihn kommt das Bése in die Welt. Nur aus dem 
Menschen kommt die Unmensdhlichkeit, auch das geringfiigig Bése ist schon Beginn 
des unmenschlich Bésen. So sieht es in Wahrheit aus, und wir wissen das auch. Wir 
wollen es nur nicht wahrnehmen. Wir wollen die Wahrheit iiber uns nicht auf uns 


* nehmen. Wir sind lieber blind fiir uns selbst. 


Wir sagen: Das Bése kommt durch die Bésen in die Welt, ich aber kann beweisen, 
daf ich nicht betroffen bin und keinen Anteil habe an den Unmenschlichkeiten in 
der Welt. Ich bin es nicht gewesen und werde es auch nicht sein. Das waren die 
anderen, und die sollen die Schuld der “Welt auf sich nehmen. Wir haben immer 
das Gute gewollt, und darum sollte man uns folgen; dann stande es besser mit der 
Welt und uns allen. 

Wir nehmen nicht wahr, was wir sind. Wir sind blind und sehen nicht, wie es 
mit uns steht. ,Er sagte ihnen ein Gleichnis: Kann auch ein Blinder einem Blinden 
den Weg weisen? Werden sie nicht alle beide in die Grube fallen?“ Was mafen wir 
uns eigentlich an, wir Gerechten, die wir so unschuldig sind am Unheil der Welt, die 
wir nicht mitgemacht haben mit den Bésen, wir, die wir so von oben herabsehen 
auf die anderen? Was mafen wir uns eigentlich an? Wir wollen die MaSgeblichen 
sein und erkennen das Maf nicht an, nach dem wir gerichtet werden. Wir wollen 
Anderen die Wahrheit sagen und nehmen die Wahrheit iiber! uns selbst nicht wahr. 

Nur der nimmt sich wahr, der wei, wie es um den Menschen bestellt ist. Der- 
jenige, der weif: Es niitzt uns vor der Wahrheit nichts, da& wir uns auf eine 
Position hochstapeln, von der wir auf die bésen anderen herabsehen kénnen. Es 
gibt nur eine Stelle, an der wir uns selbst wahrnehmen, und von dieser Stelle blickt 
man nicht herab, sondern hinauf, namlich hinauf zu dem, der vollkommen ist, weil 
der unser Meister und Herr ist, Gott unser Herr, der uns begegnet in Jesus Christus. 
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An dieser Stelle, wo wir aufblicken zu Gott, nehmen wir uns selber wahr, und 
*nur hier. Die Wahrheit iiber uns ist aber machtiger, gréfer als wir selbst und unser 
Herz. Denn unser Herz. verdammt uns, weil wir ja unser voll gtriittelr und ge- 
schiittelt Maf$ Schuld haben an dem Bésen in der Welt. Aber Gott ist gréfer als 
unser Herz, und darum heift seine Wahrheit, daf& wir Menschen die Geliebten 
Gottes sind. Das kann niemand wissen aus seiner eigenen Erfahrung heraus. Aus 
eigener Erfahrung kénnen wir nur wissen, da das Bése durch den Menschen in die 
Welt kommt, durch den Menschen, der wir’sind. Aus eigener Erfahrung kame nie- 
mand auf die Idee, daf er ein Geliebter Gottes ist. Das erfahren wir nur, wenn wir 
aufblicken zu Gott, wenn wir im Lichte Gottes stehen und die Wahrheit iiber uns 
auf uns nehmen, die unerhérte, géttliche Wahrheit, daf wir Menschen Geliebte 
Gottes sind. é 

Die Welt des Scheins und des Trugs ist die Welt, die wir machen und sie ist 
leistungshaft strukturiert. In ihr gelten nur unsere Leistungen und unsere Fehl- 
leistungen. Die wirkliche Welt aber ist gnadenhaft strukturiert, in ihr gilt, was wir 
empfangen von oben her. Nur darum, weil wir geliebt werden, hat unser Leben 
einen Sinn. Nicht weil-wir so-tiichtig sind, nicht weil wir so viel Béses nicht mit- 
gemacht haben, sondern weil wir von Gott geliebt werden — und allein darum! — 
: hat unser Leben einen Sinn. Denn Gott hat uns also geliebt, daf$ er seinen ein- 
geborenen Sohn, daf er sich selber gab. Mich schiitzt vor der Verzweiflung weder 
: ein Blick auf die anderen Menschen, die noch schlimmer sind, auch nicht ein Blick 
auf mich selbst, der ich ja angeblich gar nicht so schlimm bin. Vor der Verzweiflung 
schiitzt mich allein die Gewifheit, daf& ich von Gott geliebt werde. Mehr noch! — 
diese Gewifheit nimmt mich hinein in die Freude und. Seligk¢it der Geliebten 
Gottes! Selbst das Unmaf§ an Unmensdhlichkeit, an dem wir als Menschen gnadenlos 
Anteil haben, hat Gott nicht gehindert, uns so zu lieben wie seinen eigenen Sohn, 

der sich fiir uns gegeben hat. 
Wir sind so viel wert, wie wir geliebt werden. Dies ist das einzige, in Ewigkeit 
giiltige Maf$. Wenn das aber wahr ist, dann sind wir iiber alle. Mafen wert; denn 
wir werden iiber alle Mafen geliebt. So enthiillt sich das Geheimnis der Welt im 
Menschen, und so fiigt sich die Frage am Anfang zu ihrem guten Ende. Wenn wir 
gefragt haben: ,Wie kommt das Bése in die Welt?“, so muften wir antworten: 
»Durch den Menschen, der wir sind!“ Und wenn wir nun fragen: ,Wie kommt 
; das Heil in die bése Welt des Menschen?*, dann lautet die Antwort der Wahrheit: 
; »Durch den Menschen Jesus Christus, den wahren Menschen, der wahrer Gott ist. 
Durch den Menschen, in dem Gott uns liebt. Weil die Liebe Gottes uns so wert halt, 
| 
i 


darum sind wir etwas wert, und durch nicht anderes!“ Amen. 


Eros und Wissenschaft 
von Prof. Dr. Friedrich W a g ner - Bad Godesberg 


Wenn wir das Thema: ,Eros und Wissenschaft“ auf einer Tagung entwickeln 
wollen, die das Phanomen der Versachlichung unseres Lebens behandeln soil, dann 
scheint es gut, zunachst seine Grundbegriffe abzugrenzen, um uns zu verstandigen. 
Eros wird hier nicht als Geschlechtstrieb, als Sexus, yerstanden, obgleich er mit die- 
sem eine gemeinsame Wurzel hat. Wir betrachten ihn als eine Kraft, die aus dem 
Grund dieses machtigen Triebes wachst, der gleichsam den Boden bildet und den vi- 
talen Hintergrund stellt, auf dem und vor dem unser Leben spielt. Eros kann einmal 
mit dem Geschlechtstrieb zusammenfallen, ein andermal kann er diesen bekimpfen 
— er ist eine iibergeschlechtliche, wenn auch nicht ungeschlechtliche Kraft. Als ,, Wis- 
senschaft“ verstehen wir, wie der Mann auf der Strafe und wie die angelsachsische 
Welt und Frankreich Naturwissenschaft, und als diese vor allem exakte Natur- 
wissenschaft, besonders Physik. Denn erst diese Wissenschaft, die moderne exakte 
Naturwissenschaft und die ihr verschwisterte Technik hat das Problem der Ver- 
sachlichung unseres Lebens geschaffen, das heute zur Existenzfrage fiir uns ge- 
worden ist. Wir priifen dieses Problem hier nicht auf der Ebene der Kulturkritik, 
deren Zeitanalysen auch in ihren negativsten Aspekten durch Publizistik und Rund- 
funk bei uns schon zu Denkkonventionen gefiihrt haben, sondern versuchen, ge- 
schichtlich und strukturell fragend, ein Phanomen in unsern Blick zu bekommen, 
freilich in all seinen Folgerungen und Folgen. Wir suchen also, uns einem Problem 
zu stellen und nicht nur, es interessiert zu bereden, um es danh liegen zu lassen — 
im Sinn dieser Evangelischen Akademien, auch Anstof% und Argernis nicht zu ver- 
meiden, wenn es um Existenzfragen geht. 

Wenn wir begreifen wollen, was Eros ist, dann miissen wir uns erinnern, daf die- 
ses Wort, wie so viele andere, von den Griechen auf uns gekommen ist — dasselbe 
Volk, das das wissenschaftliche Denken begriindete, nahm auch als erstes geistig den 
Eros wahr. Eros ist ein griechischer Gott, und der friihe griechische Dichter, der die 
hellenische Gottesvorstellung, wie sie in den Mythen gegeben ist, in einem grofen 
Weltgedicht zu ordnen und klaren versuchte, Hesiod, hat in seiner ,,Theogonie* 
Eros als ersten Gott, ja als Ur-Gott begriffen und dargestellt. Eros ist bei Hesiod der 
miachtigste und zugleich ,,der schénste der ewigen Gotter“, der gleichzeitig mit der 
Entstehung der Erde erscheint, die er zur Vereinigung mit dem Himmel fiihrt, um 
aus dieser ,heiligen Hochzeit“ die ersten Gétter zu zeugen: Thea, die Mutter des 
Zeus, Themis, die Hiiterin aller Ordnung, und Mnemosyna, die Macht der Erinne- 
rung. Eros ist hier die Weltkraft, aus der die Welt entsteht — vor ihm war nur das 
gahnende Chaos — die alle Gotterpaare zusainmenfiigt und dadurch am Ursprung 
der Gitterwelt steht: er ist das Analogon des weltschaffenden Wortes, des Logos im 
biblischen Schépfungsbericht, wie schon Werner Jaeger gesehen hat. Dieser kosmogo- 
nische Eros, diese weltschaffende Ur-Macht, bringt nicht, wie das Wort des biblischen 
Schipfergottes, die Welt — auSerhalb ihrer stehend — hervor, sondern wirkt inner- 
halb-dieser Welt als deren alles erzeugende Kraft. Der welterschaffende Zug dieser 
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Kraft, der uns hier als erster begegnet, bleibt ihr in allen spateren Umwandlungen zu 
eigen, bis in die Weltlehren der hellenischen Philosophie, wo sie bei Empedokles mit 
ihrer Gegenkraft, dem Streit oder Zwiespalt, als neikos kai philia die kosmischen 
Krafte entzweit und schlieBlich vereint. Platon hat als Denker-Dichter, vor allem 
in seinem ,,Gastmahl“, die ganze Hohe, Tiefe und Weite der Weltkraft Eros,enthiillt, 
deren Rang und Wirkungsart einst der Dichter-Denker Hesiod gezeigt hatte, doch 
kénnen wir hier nur die Grundfarben jenes Spektrums beschreiben, das Platon in 
diesem Werk, das ganz dem Eros gewidmet ist, vor uns entfaltet. Dieser erste und 
alteste Gott“ erscheint hier als wirkende, nicht als geniefSende Kraft und schon da- 
durch von dem geschlechtlichen Trieb geschieden, der die ,,biirgerliche Liebe* (Aph- 
rodite pandemos) genannt wird — als mannliche Grundkraft, an der aber auch die 
Frauen teilhaben: als erstes Zeugnis des Eros wird hier Alkestis genannt, die fiir 
ihren Mann in den Tod geht und die letzte und héchste Rede — die eigentliche Offen- 
barung des Eros — stammt von der Seherin Diotima. Eros ist ein bildender und 
ordnender Trieb, der Sterne und Jahreszeiten, Pflanzen und Tiere beherrscht, die 
Safte im Menschen zur Harmonie vereint und immer die Ganzheit im Sinne tragt, 
nicht die abgesonderten Krifte. ,Die Begierde und die Jagd nach dem Ganzen“, 
sagt hier Aristophanes, ,,hat den Namen des Eros.“ Diese Weltkraft ist, nach der 
Offenbarung der Diotima, das eigentlich Schépferische im Menschen, das zwischen 
Gott und den Sterblichen waltet, ,das All in sich selber bindet* und sich zwischen 
Sterblichen und Unsterblichen in der Mitte erfiillt — in diesem Sinne ist sie eine reli- 
gidse Kraft. Ihr Ziel ist die Areté und das Agatén — der Wert und das Gute —, das 
erst die Welt formt und ihr Sinn verleiht.: ,, Also zusammengefaft* , sagt Diotima, 
»heifgt nun Eros, daf% man das Edle fiir immer besitzen will*. Eros ist geistdurchleuch- 
teter Trieb, der Welt sucht und Welt, d. h, Ordnung schafft — Kosmos heift ja ur- 
spriinglich im Griechischen ,,Ordnung“ und dann erst Welt. Des Eros Ur-Sinn ist das 
Zusammenfiigen der immer gefahrdeten Eintracht von Gott und Welt, von Seele und 
All, von menschlicher und géttlicher Ordnung. Sein Ziel ist die Formung der Welt, 
die Erfiillung des Wesens und die Verwirklichung des héchsten Wertes. Wo Eros 
wirkt, wirdadie Weltfrage, die Sinn-frage und die Wert-frage neu gestellt. Eros 
wirkt daher immer in einer Verantwortung, die mehr ist, als der uns gewohnte kan- 
tische Pflicht-begriff, weil sie stets den Sinn selber, das Ganze, die Ordnung und die 
Gestalt im Auge hat und auch der wildesten Leidenschaft offen bleibt, bis zur Frage 
auf Leben und Tod. Er treibt den echten Dichter, den echten Kiinstler, den echten 
Denker zu seinem Werk und wirkt noch im Eifer des Handwerkers, der sein Werk- 
stiichk — und sei dies ein Tisch oder Kleid — von seinem Sinn her betrachtet und zu 
vollenden sucht. Er wirkt im Propheten, der sein verlaufenes Volk zu seinem Sinn 
und zu seiner Sendung zuriickruft, im Staatsmann, der seine. Nation aus einer Krise 
fiihrt, wie im Feldherrn, der es aus einer Gefahr zu retten versucht. Eros wirkt in 
dem Erzieher, der seinen Zégling nach einem Vorbild gesteigerten Lebens formt, im 
Freunde, der um das héhere Bild des Freundes, im Jiingling, der um das echte Ge- 
sicht der Geliebten ringt wie im Vater, der seinen Sohn durch sein Vorbild zum 
Manne reift. Er.ist es, der weit iiber Vater- und Mutterinstinkte hinaus auch heute 
noch jede Familie zu einem Kosmos — dem Sinnbild héherer Ordnung — zu machen 
vermag und der den Séhnen und Téchtern, die sie erzeugt, iiberhaupt erst den Zu- 
gang zur Menschlichkeit gibt. 
Daf solcher Eros bildnerisch und erzieherisch ist, daf er “durch rechte Lehre zum 
Lebenswissen, ja in den héheren Rangen zur Weisheit fiihrt, das sieht auch heute 
jeder, der weifS, daf$ selbst in der Schule erst Eros den rechten Lehrer macht. Auch 
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fiir die Philosophie, die Liebe“ zum Wissen, aur Weisheit, leuchtet das ein, doch 
keineswegs fiir die Wissenschaft im modernen ,exakten* Sinn. Die Wissenschaft 
aber, die heute den Anspruch erheben kann, als erste, ja wirkliche Weltmacht zu 
gelten, die iiberall anerkannt wird, entstand erst vor.350 Jahren, riachdem es seit 
2000 Jahren ,,Wissenschaft“ in einem andern Sinne gegeben hatte. Diese Wissen- 
schaft ist schon im 6. Jahrhundert vor Christus von Griechen begriindet worden, 
denen in den Pflanzstadten der Ageis, Kleinasiens, Siziliens und Unteritaliens die 
Lockerung mythisch-staatlicher Bindungen zuerst den ,Kosmos“, die iiberlieferte 
Ordnung- des Stadtstaates wie der Welt in Frage stellte, und die daher suchten, die 
Welt durch Wissenschaft zu begreifen und mit ihren Dingen als sinnvolles Ganzes zu 
sehen. Der Eros, der diese Wissenschaft zu einem Ganzen treibt, ist noch in den kirg- 
lichen Resten der Uberlieferung gleichsam mit Hianden zu greifen. Ihr Drang zur 
Ableitung aller Erscheinungen, ihre Lust an der , Hypothese* und der ,, Theorie“, die 
alles Werden oder Vergehen aus einem Ufsprung (arché) erklart, bleibt stets an ein 
Welt-Ganzes und einen Welt-Sinn gebunden — d@selbe Geist, der die Griechen vom 
Mythos léste, verband ihre Wissenschaft auch mi@der Philosophié, Die Grundfrage 
dieser Wissenschaft lautet: Woher? und Wozu? urd zielt als Sinnfrage auf das We- 
sen der Dinge, nicht auf die Erforschung oder gar Nutzung ihrer Funktionen. 

Selbst die in vielfacher Hinsicht ,,moderne* Atomlehre, die Demokrit .von Leu- 
Kipp iibernahm und zur ersten Atomtheorie entwickelte, die als Prinzip einer ganz 
mechanistischen Welt- und Naturerklarung die physika, die Physik, als autonomen 
Bereich aus dem geistigen Kosmos herausliste und als letzte Wirklichkeit konstitu- 
ierte, vermodite diesés Weltverhaltnis der griechischen Wissenschaft nicht grundsatz- 
lich umzugestalten. Denn die Gefahr dieser damals noch unerhérten Zuriickfiihrung 
der Naturerscheinungen auf deren physikalische Relation, der ,, Welt“ selbst auf die 
Atome, d. h. der Absage an die Sinnfrage der hellenischen Wissenschaft, an das Ver- 
stehen der Welt, wurde alsbald durch die sokratisch-platonische Philosophie ge- 
bannt, die in machtigem Gegenzug vom griechischen Mutterland her die Wissen- 
schaft wieder mit der Philosophie, d. h. der Sinnfrage, verband. Die griechische 
Wissenschaft blieb daher im wesentlichen, als ,reine“* Forschung, als Spekulation 
und Theorie, vom Weg zur Versachlichung abgesperrt und den Kraften des Eros 
offen. Platons Dialoge sind bis in das Spatwerk hinein von den Kraften des Eros 
erfiillt, der die zentrale Kraft seines Denkens bleibt — seine héchste Erkenntnisstufe 
ist die der Ideen, der epistéme, der Wesenserkenntnis, der sich die zweite Stufe, dia- 
noia, die beste Einsicht durch Wissenschaft, unterzuordnen hat. Und selbst Aristote- 
les, der als Forscher durch Sammeln und Ordnen von Einzelheiten den Wissenschafts- 
stoff unendlich vermehrte, der aber die Sicht auf die Einheit und Ganzheit der Welt 
nie verlor, hat den Eros zum Ganzen, zur Sinneinheit auch seiner Forschung gemacht, 
wie die Auferung seiner Schrift , Ober die Tiere“ in wunderbaren Worten bezeugt: 
»In- den Werken der Natur, und gerade in ihnen, herrscht die Regel, nicht blinder 
Zufall, sondern Sinn und Zweck. Der Endzweck aber, um dessen willen ein Ding 
geschaffen oder geworden ist, gehdrt in das Reich der Schénen. Auch muf man sich 
klar machen, daf§ wer von irgend einem der Teile oder der Gegenstande spricht, 
nicht die blo&e Materie im Auge hat, und nicht ihretwegen redet, sondern um der 
Gestalt und der Form willen. Es handelt sich um das Haus, nicht um die Ziegel, 
Lehm und Balken. So hat es auch der Naturforscher mit der Synthesis und dem 
Ganzen eines Wesens zu tun, picht nur mit den Teilen, die ja im Zustand der Abtren- 
nung von dem Wesen, zu dem sie gehéren, itiberhaupt nicht existieren.“ 


Aristoteles sagt dies als Biologe, als der Begriinder und einer der gro®ten Meister 
dieses Faches‘-— wir werden uns daran erinnern, wenn wir den Methoden und Kon- 
sequenzen der heutigen Biologie begegnen. Die gleiche Grundanschauung beherrscht 
jedoch seine Sicht auf den Kosmos, der ihm, wie den Griechen schlechthin, von gétt- 
lichen und lebendigen Kriften erfiillt ist und sich daher jedem menschlichen Eingriff 
entzieht. Wir begreifen von hier aus das uns heute schwer Verstandliche, daf den 
Griechen zwar das beobachtende, das ,,qualitative* Experiment, nicht aber das iso- 
lierende, messende Experiment der modernen Forschung bekannt ist, das die Ge- 
samterscheinung eines Naturvorganges in seine Faktoren zerlegt, um diese unter 
willkiirlichen Untersuchungsbedingungen zu erforschen. Wir begreifen von hier aus 
vielleicht auch die sehr komplexe Erscheinung, da die hellenische Wissenschaft, 
trotz aller Voraussetzungen ihrer Technik und Theorie, keine Anwendung suchte 
und fand und darum auch jenen kiinstlichen After-Kosmos weder schuf noch erschaf- 
fen wollte, den unsere Wissenschaft durch die Technik hervorgebracht hat. 
Wenn Platon in seinem Timaios das Experiment, diese Nachahmung der Na- 
tur, um ihre Funktionen erkennen zu kénnen, geradezu als einen Ubergriff in 
den Bereich des Géttlich-Schépferischen, als ,.Uberhebung des Menschengeistes“ 
(Gomperz) verpénte, dann kennzeichnet das die antike Haltung zu dem, was wir 
heute ,,Freiheit der Forschung“ nennen. Es kennzeichnet zweifellos auch eine Grenze 
der griechischen Wissenschaft, und man hat treffend bemerkt, daf die Erfolge unse- 
rer Forschung, die durch die Technik, die ihr entspricht, schon heute die Erde ver- 
wandelt hat, erst mdglich geworden sind, seitdem die Sinnfrage in der Forschung 
verstummte. Denn diese Erfolge waren ja wie die Verhangnisse, die ihnen folgten, erst 
méglich im Raum einer Wissenschaft, die sich grundsatzlich absetzte von jedem 
menschlichen oder géttlichen Sinn, sich also dem Eros entzog. Nur wo die Sinnfrage 
schweigt, wo die Wertfrage nach dem Agathén, das nach Platon das Ziel des Eros ist, 
nicht mehr gestellt wird, kann sich die wert- und verantwortungsfreie Forschung 
entwickeln. Nur wo der Forscher nicht mehr dem Schépfungsplan nachsinnt, sondern 
die Details der Natur nach ihren Funktionen erforscht und systematisch ordnet, gibt 
es die Erkenntnisse und Ergebnisse der modernen Naturwissenschaft. 

Bevor wir jedoch diesen Vorgang, die Peripetie unseres Themas, erdrtern, wollen 
wir wenigstens einen Blick auf die Wissenschaft eines Ingeniums werfen, das, in der 
Neuzeit, vielleicht die Vollendung des griechischen Wissenschaftstypos bringt und 
das als einer der gréften Naturforscher gelten kann, obgleich es keine ,,exakte* For- 
schung hetrieb. Goethe bezeugt, da die griechische Wissenschaft keineswegs nur eine 
Vorstufe oder gar Vorform der heutigen Wissenschaft war, sondern eine Ur-form 
der Forschung und Wissenschaft iiberhaupt, die auch heute Giiltigkeit hat, auch wenn 
sie heut nicht im Kurs steht. Was uns hier vor allem an dieser Wissenschaft angeht, 
ist i: te ,Methode“, die im Versuch, im Experiment, die Vermittlung zwischen Sub- 
jekt und Objekt, zwischen Mensch und Natur, ja zwischen Mensch und Welt sieht, 
die also von der Einzelerkenntnis zum Ganzen des Lebens, zum Bild der Welt fiihrt, 
wie der platonische Eros, nicht, wie die moderne Naturwissenschaft, ,zur nackten 
Feststellung von Tatsachlichkeiten“ (P. Jordan). Wenn diese die tote Natur erforscht, 
die man zerstiickeln oder zerspalten kann, forscht Goethe nach einer Natur, die er als 
 lebendiges All, ja als géttliches Wesen erfahrt, das man nicht ungestraft aufspaltet 
oder zerstért. Die Farben etwa erforscht er in ihrem Verhaltnis zum Licht, aber — so 
sagt er — ,Wwir miissen uns Beide als der ganzen Natur angehirig denken: denn sie 
ist es ganz, die sich dadurch dem Sinne des Auges besonders offenbaren will*. Sein 
Kampf gegen Newtons Optik ist kein Methodenstreit, wie man geglaubt hat, son- 
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dern ein Kampf um die letzten Griinde des Menschseins, bei dem es fiir Goethe um 
Sein oder Nichtsein ging. Er richtet sich nicht nur gegen das isolierende Experiment 
dieser Forschung, das experimentum crucis, sondern gegen ihre mathematische 
Grundlage iiberhaupt, die sie jedem Ethos und jedem Eros entzog. Goethe hielt es 
»fur das gré&te Unheil der neueren Physik“, ,da& man die Experimente gleichsam 
vom Menschen absonderte“ und ,blo& in dem, was kiinstliche Instrumente zeigen, 
die Natur erkennen“ wolle und sah in der Trennung der Mathematik und der auf 


_ sie begriindeten Wissenschaft von jeder ethischen und religidsen Bindung eine unge- 


heuere Gefahr: ,, Was hat denn der Mathematiker fiir ein Verhaltnis zum Gewissen, 
was doch das héchste, das wiirdigste Erbteil des Menschen ist?“ Goethes Forschung 
aber ist ganz auf den Forscher selber gestellt, der jeden Schritt seiner Forschung der 
Priifung des ganzen Geistes — der Urteilskraft wie des Gewissens — d. h. seiner 
vollen Verantwortung unterwirft. Er fordert daher, fiir die heutige Forschung ab- 
surd, grundsatzlich die Trennung der Mathematik von einer Physik, deren Forschung 
»mit allen liebenden, verehrenden, frommen Kraften in die Natur und das heilige 
Leben derselben einzudringen suchen“ soll. Goethes Farbenlehre ist das bedeutendste 
Denkmal dieser Naturforschung, die aus den Kraften des Eros erwachsen ist. 

Jeder Schulknabe sieht hier den Abgrund, der zwischen solcher Wissenschaft und 
der modernen Naturforschung klafft, die ja auf der Quantisierung der Phanomene, 
d. h. ihrer Unterwerfung unter die Mathematik und auf ihrer Isolierung und Mes- 
sung durch ,,kiinstliche Instrumente“ im Experiment beruht. Die moderne For- 
schungsmethode zielt ja gerade auf die Isolierung des Forschungsaktes vom Forscher 
— mag sie auch dessen unvermeidlichen Anteil als Beobachter unwillig anerkennen — 
wie auf die Isolierung des zu erforschenden Vorgangs von seiner Umgebung (um ihn 
als reine“ Erscheinung zu fassen) und erst recht vom Naturganzen und vom Welt- 
ganzen selbst. Diese Forschung fragt nicht mehr wie die antike nach dem Woher? 
und Wozu? nach dem Ursprung und nach dem Wesen der Dinge, sondern nach dem 
Wodurch, dem Wie?, nach den Wirkungsgesetzen der Krafte — sie sucht das , know 
how“ der Funktionen der Phanomene, nicht deren Gestalt und Sinn. Sie lést das 
Phanomen nicht nur grundsatzlich aus seiner Umwelt, d. h. seiner , Welt“, sondern 
zerlegt es auch in seine Einzelfaktoren oder in seine Phasen oder Erscheinungsformen 


_ — das Prinzip der exakten Naturwissenschaft ist von Anfang an, die Natur zu zer- 


stiickeln — dissecare naturam — nach Bacons Wort. Ihre Methode des Auseinander- 
nehmens und Wiederzusammensetzens, der Zerlegung und hypothetischen Neukon- 
struktion von Kraften oder Bewegungen verfahrt nach der Analogie der Mechanik 
einer Maschine und projiziert diese schlieSlich zuriick in die Welt und den Kosmos — 
wahrend die griechische Wissenschaft im wesentlichen nach der Analogie des Bios, 
des Lebens verfahrt und darum den Kosmos selbst vom Lebendigen, ja vom Mensch- 
lichen her begreift. Die Folge war diesmal nur, daf nun auch das Lebendige selber 
zum toten Substrat der Forschungskategorien wurde; und daf die Einheit oder doch 
Eintracht von Mensch und All, von Seele und Welt zerbrach. Dieser Vorgang voll- 
zieht sich gleichsam vulkanisch in der galileischen Wendung, d. h. der Entdeckung 
des Erdcharakters des Mondes und der Trabanten des Jupiter durch Galilei 1610, die 
dén Himmel aus einem iiberirdischen Heiltum zu einem Objekt der Forschung machte. 
Dieser ersten gro&en modernen Entdeckung der Wissenschaft ging die erste grofe Er- 
findung der wissenschaftlichen Technik voraus, das galileische Fernrohr, das durch 
seine instrumentale Forschungstechnik die Erde, bisher die Mitte der Welt, zu einem 
Trabanten der Sonne machte und dadurch auch den Menschen aus der Sinnmitte des 
Kosmos rifZ. Der ganze Zusammenbruch einer Welt, die ihr Weltbild, d. h. ihren 
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Weltsinn verlor, ist damals von einem christlichen englischen Dichter, John Donne, 
in Versen gefa&t worden, die er 1611 zum ,,Ersten Jahrestag* der galileischen Wen- 
dung schrieb, und die bis heute die tiefste Deutung des Vorgangs bewahren: 


Fragbar ward alles durch die Wissenschaft. 
Das Feuer lie die Elementenkraft 


Die Sonne fiel und nahm die Erde mit 
Und keiner kann mehr folgen ihrem Schritt . . 


Den Schwund der Welt ein jeder frei bekennt 
Der in Planeten und im Firmament 


So manches Neue sucht — und sieht danach 
Daf alles wieder in Atome brach. 


Alles zerstiickelt, ohne geistiges Band 
Ward zur Beziehung, da das Wesen schwand. 


Schon hier, gleichsam in der Wendung selber, die Galilei gebracht hat, erscheint der 
geistige Ort des Menschen, der sich der Wissenschaft iiberantwortet sieht. In England, 
in dem die neue Forschung im wesentlichen entstand, ist damals die Auseinanderset- 
zung zwischen der christlichen Welt und der Welt der Forschung in einer Tiefe ge- 
fiihrt worden, die uns noch heute erstaunt — wir Deutsche haben sie damals im 
Taumel des dreiftigjahrigen Krieges versiumt. Das Bild des Ganzen zerfallt, der 
Sinn entschwindet, der Blick auf das Wesen der Welt und der Dinge erstirbt. Bedeut- 
sam genug erhebt sich jedoch im gleichen Moment die Forderung nach einer Freiheit 
der Forschung, die nicht mehr — im griechischen Sinn — eine Forschung von Freien 
fiir Freie ist, sondern héchst ungriechisch Freiheit von jeder ethischen und religié- 
sen Bindung verlangt. Zur gleichen Zeit, in der Galilei die fiir einen Griechen unge- 
heuerliche Frage nach den Gesetzen des ,reinen* Falles aufwirft und diese durch 
seine messenden Experimente erkennt, fordert und erhilt er auch ,,libero filosofare“, 
freies Forschen-kénnen fiir diese Forschung von einer Kirche, die sich damit auch 
ihrerseits zu einer Teilung der Welt in eine ethisch-religiése Halfte, in der die For- 
schung verp6nt bleibt und in eine Wissenschaftshalfte bekennt, die nichts mehr von 
Ethos und Eros weif. Diese Zweiteilung der Welt lést im Raum der exakten 
Forschung die Sinnfrage durch die ger Richtigkeit der Erkenntnis ab, die auferhalb 
dieser Sinnfrage aus der Bestatigung einer wissenschaftlichen Hypothese durch Ex- 
perimente entspringt. Dem Eros zum Wissen, der als weltschaffender welterkennen- 
der Trieb auf den Sinn und auf die Gestalt gerichtet ist, entwindet sich eine For- 
schung, die nur noch den mathematisch-formalen Kern eines Kriafte- d. h. Bewe- 
gungsvorgangs erforscht, um ihn in Energie umzusetzen. 

Hier st6&t unser Thema auf das Problem, das ihm heute zu Grunde liegt. Was 
wird aus dem Eros vor solcher Wissenschaft? Er stirbt als Kraft keineswegs,sondern 
spaltet sich in Faktoren auf, ahnlich den Naturphainomenen, die diese Wissenschaft 
untersucht. Er wird zum Forschungstrieb, der zwar seinen Sinn verlor 
und nicht mehr zur Gestalt und zu einem ,,Kosmos“ drangt, sich aber auf tausend 
und abertausend Einzelprobleme richtet, die nunmehr die. Forschung stellt, nicht 
mehr die Welt und ihre Erscheinungen. Dieser Forschungstrieb verliert — an dem» 
Eros gemessen — keineswegs seine Gewalt, er wird im Gegenteil elementar und 
umso michtiger, als er sich niemals erfiillt und niemals erfiillen kann; denn die For- 
schung wird nun ein Prozef{, der eine unendliche Anzahl von Forschungsproblemen 
dem Sog einer Wissenschaft unterwirft, deren Ziel in unendlicher Ferne liegt. Dieser 
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Sog der Forschung hat uniibersehbare und unabsehbare Folgen, die von der Wissen- 
schaft grundsatzlich desavouiert und daher auch nicht verantwortet werden. Da 
sich der Stand der Forschung standig verschiebt und die Lésung jedes Problems un- 
endlich viele neue Probleme stellt, verselbstandigt sich der Forschungstrieb in Analo- 
gie zu dem emanzipierten Geschlechtstrieb, der nicht durch den Eros gebunden ist. 
Eros, der Drang zur Ganzheit einer Welt, die Inbegriff und Seele der Teile ist, wird 
ein Trieb zum Totalen, zur Summe der Teile und der Probleme, die jeder Erfiillung, 
ja jeder Befriedigung, spottet. Er wird aus einem Drang zur Bewiltigung der ver- 
wirrenden Vielfalt der Phanomene durch Wesensschau oder Spiegelung eines Kos- 
mos im Geiste durch den Verlust der Schépfungswelt zu dem Trieb pervertiert, die 
entzauberte Welt zu verandern, das entgéttlichte All zu erobern und eine neue Welt 
zu erschaffen, die nicht mehr ,,Natur“ oder ,,.Kreatur“, nicht mehr géttliche Schép- 
fung ist. Die kartesische Reduktion der Naturerscheinungen auf deren physikalische 
Realitat, der ,, Welt“ selbst auf die Physik als die letzte, ja einzige Wirklichkeit, halt 
durch ihren horror vacui, den Schreck vor der selbstgeschaffenen Leere, den For- 
schungstrieb stets in Bewegung und gibt ihm die Illusion, durch Verfiigung iiber die 
physikalische Realitat die Wirklichkeit selbst zu beherrschen. 

Die Konsequenz dieser Profanisierung des Kosmos aber erscheint sogleich mit der 
galileischhen Wendung als Utopie, d. h. als Ersatz der eben verlorenen Welt, im 
Drang zur Eroberung und zur Ausbeutung der ,,Natur“, in dem der Forschungs- 
trieb mit dem horror vacui zusammenwirkt. Selbst der niichterne fromme Kepler 
schreibt 1610, nachdem er die ,,Sternenbotschaft* Galileis (wie dieser seine Ent- 
deckungsschrift nannte) gelesen hatte: die Zeit sei schon nah, nach dem Monde zu 
fliegen, um ihn zu kolonisieren, und verfaft dann die erste naturwissenschaftliche 
Utopie eines Mondfluges. Auch der demiurgische Trieb, die Natur als Schépferkraft 
nachzuahmen, ja sie als Erscheinungswelt zu veraindern, daufert sich bald darauf, 
noch in utopischen Formen, in Bacons ,,Neu-Atlantis*, wo ein physikalisches Institut 
die Temperaturen der Sonne ,,nachahmt“, ,um sie zu wunderbaren Wirkungen zu 
verwerten“, und ein biologisches Institut genetische und biologische Tierversuche zur 
Ziichtung von Riesen- und Zwergformen anstellt, deren Forschungsziel ganz modern 
ist. Die Weltentfremdung, die der galileischen Wendung folgt, fiihrt konsequent zur 
Erdentfremdung und schlieSlich zu jener Selbstentfremdung des Menschen, die heute 
iiberall sichtbar wird. 

Wie der Weltverlust durch die galileische Wendung sogleich zu dem Welt-Ersatz 
durch die Utopie fiihrt, das eben verlorene All zu erobern und zu erforschen, und 
jene ,,Begierde und Jagd nach dem Ganzen“, die nach Platons ,,Gastmahl* den Eros 
verrat, zum totalen Forschungstrieb pervertiert, so hat auch der Sinn- und der Wert- 
verlust dieser Forschung zu einer Reaktion jenes Triebes gefiihrt, die man als Perver- 
sion, als Verkehrung des Eros bezeichnen kann. Nachdem die ,,teleologische* Stufen- 
ordnung der Werte und Wesen, die einst die Natur als sinnerfiillten Weltbereich mit 
dem hichsten Sinn, mit dem Schépfer, verband, durch die ,,.Kausalitait* der Ursa- 
chenforschung ersetzt und zerstért worden war, drang die aus der Forschungsme- 
thode verbannte Sinnfrage als Aftersinn in die Forschung hinterriicks wieder ein, da 
diese sich mit dem sekundaren Sinn verband, den ihr der Nutzen gab, den sie der 
Menschheit zu bringen beanspruchte. Und selbst die Wertfrage, die das Prinzip der 

» Wertfreiheit“ der exakten Forschung durch seinen Anspruch auf deren Autonomie 
und auf deren Trennung von allen ethischen Bindungen mit dem Eros aus dieser 
Forschung verbannte, von dem Diotima sagt, daf er den Wert, das Edle, ,,fiir immer 
besitzen will*, kehrte als Afterwert in die Wissenschaft wieder zuriick. Denn diese 


13 


Wertfreiheit fiihrte durch das Paradox, da sie — als héchstes Dogma der Wissen- 
schaftsreligion — zum obersten aller Werte wurde und dadurch der Wissenschaft die 
moralische Unangreifbarkeit gab, die sie heute fiir sich beansprucht, zu der ver- 
hangnisvollen Entfesselung jenes Willens zur Macht, der die Forschung durch die 
Veranderung der Natur zundchst zur ,,Herrschaft“ iiber diese Natur, dann aber zur 
Machthabe iiber den Menschen ermachtigt, — Wissen und Macht ist dasselbe, nach 
Bacons divinatorischem Wort. Indem sie dies Macht- und Veranderungsdenken mit 
den utopischen Traumen technischer und sozialer Verbesserung — d. h. mit dem Fort- 
schrittsprinzip — verband, gab sich die Wissenschaft eine ethische After-Bindung, 
die immer dann angefiihrt wird, wenn in kritischen Lagen das Argument der ,,Frei- 
heit der Forschung“ nicht mehr verfangen will. Doch hielt sie stets am Prinzip der 
Wertfreiheit fest, das sie als ihr Privileg, ja als ihr Palladium betrachtet und dessen 
amoralische Konsequenz, die Freiheit von der Verantwortung fiir alle Folgen, die 
aus ihrer Forschung entstehen, sie heute mit allen Mitteln der Kasuistik verteidigt. 
Wir werden die Konsequenzen erkennen, die diese Flucht vor der unabdingbaren 
Bindungsgewalt des Eros, die wir Verantwortung nennen, fiir uns und die Forschung 
hat. 

Diese Forschung beansprucht ja heute nicht mehr, ein Weg zur Wahrheit zu sein, 
geschweige denn ein Weg zur Erkenntnis des Wesens der von ihr erforschten Er- 
scheinungen — sie steht mehr als je vor dieser Wahrheitsfrage wie Newton, dessen 
- Ausspruch sie gerne zitiert: ,.Ich komme mir vor wie ein Kind, das am Meeresstrand 
spielt-und sich freut, wenn es dann und wann einen glatteren Kiesel oder eine sché- 
nere Muschel findet — wahrend der grofe Ozean der Wahrheit unerforscht vor ihm 
liegt.“ Diesen Wertverlust sucht die Forschung durch eine Vermehrung des Wissens 
auszugleichen, die den autonomen, sich durch sich selber begriindenden Forschungs- 
proze& bewegt, dessen Ziel der Fortschritt der Forschung ist. Ihren Weltverlust 
sucht sie durch die tecbnische After- und Uberwelt, die sie hervorbringt und durch 
die Erschaffung einer ganz neuen Wirklichkeit zu ersetzen, die Stoffe und Krafte er- 
zeugt, die unsere Erde nicht kennt. Ihren Sinnverlust aber sucht sie unter Berufung 
auf Nietzsches Wort vom Tode des Schépfergottes durch ihre Selbst-Schépfung zu 
kompensieren, indem sie sich zum Selbstsch6pfer der Materie, ja des menschlichen Le- 
bens erhebt und dessen ,,Evolution*, die Menschheitsentwicklung, selbst in die Hand 
nimmt und lenkt. Man mag das — wie das heut lautstark geschieht — als Triumph 
des Geistes iiber den Stoff, des Fortschrittes iiber die Macht der Vergangenheit, des 
Menschen iiber die Macht der Natur verkiinden, die ja der Mensch, wie man sagt, 
in immer héherem Mafe und in immer weiterem Umfang ,,beherrscht“. Sieht man 
jedoch auf die Wirklichkeit, dann erkennt man, daf§ dieser Mensch in demselben 
Mafe, in dem er die Natur kontrolliert, offensichtlich unfahig wird, den Rickschlag 
dieser Kontrolle auf seinen Eigenbereich zu kontrollieren, die Rickwirkung dieser 
»Herrschaft* selbst zu beherrschen. Derselbe Wissenschaftsmensch, der seine totale 
Kontrolle iiber die Stoffkrafte der Natur proklamiert, unterwirft sich bedingungs- 
und widerstandslos dem Verhangnis, das er sich selber erschuf — auch, wenn er-es als 
Verhangnis erkennt — und fordert, wie ein religidses Gebot, Unterwerfung unter 
dies Fatum. 

Wir kénnen hier nicht das Gesamt unserer Wirklichkeit iiberblicken, deren Re- 
greferscheinungen — ich nenne nur das Energieproblem und das Bevélkerungs- und 
Ernahrungsproblem — schon als solche das Aufgebot unserer Forschung fiir lange 
erfordern wiirden, um auch nur erkannt und erforscht, gesciweige bew4ltigt zu wer- 
den. Nur wenige sehen heute, daf wir dieser Wirklichkeit nicht zu entrinnen ver- 
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mégen, auch wenn wir auferirdische Stoffe und Krifte einfiihren und in den Welt- 
raum auszubrechen versuchen: wenn wir ihr nicht ,gewachsen“ sind, kénnen wir nur 
an ihr scheitern, oder sie, wie man tief und treffend gesagt hat, verfeblen. Die Ver- 
sachlichung unserer Wirklichkeit, die ein Kriterium unserer Wissenschaftswelt ist, 
erzeugt nicht nur jene Sachenhérigkeit, der wir uns unterwerfen, sie ist auch die 
Zwangsvollstreckung eines Prozesses, den wir uns selber geschaffen haben und dessen 
Automatismus uns solange in seinen Fangen halt, bis wir uns andern. Der lahmende 
Fatalismus, mit dem wir die epochalen Errungenschaften hinnehmen — der Schuf 
auf den Mond gilt gleich einem Schuf auf New York — und der den Fortschrittsop- 
timismus mindestens in Europa abgelést hat, ist nur der psychische Ausdruck fiir das 
Gefiihl, in einer Schlinge zu hangen, die wir uns selber stellten. Die resignierte, 
euphorische oder zynische Antwort, die uns die Urheber und die Haupttrager dieses 
Prozesses — die Kernphysiker voran — auf unsere verzweifelte Frage geben: was 
denn aus dem Menschen wird?: der wissenschaftliche Fortschritt sei nicht zu hem- 
men, ist nur die professionelle Abwehr der Sinnfrage durch eine Forschung, die sich 
ihrer Konsequenzen entzieht, indem sie sich selber als Absolutum setzt: Da heute 
diese Sinnfrage aber zur Existenzfrage wird, bleibt es dem Menschen, auch wenn er 
von ihr nichts héren will, schlie&lich doch nicht erspart, den Automatismus der Vor- 
gange zu durchbrechen, zundchst einmal geistig aus ihm herauszutreten und sich 
aus dem credo quia absurdum der Fortschritts- und Wissenschaftsreligion zu lésen, 
um der unausweichbaren Wirklichkeit zu begegnen. Die Frage, wohin der Mensch 
gerat, wenn er sich der Wert- und Sinnfrage in seiner Forschung entzieht und eine 
Wissenschaft ohne Eros als héchste Geistesform instituiert, wird daher von d e n bei- 
den Forschungsbereichen aus zu beantworten sein, die Existenzfragen fiir uns stellen: 
der Atomwissenschaft und der Strahlengenetik unserer Zeit. 

Wir kénnen hier nicht die Tragédie der Kernwissenschaft entrollen — das wird an 
anderer Stelle geschehen —, sondern nur einiges Wesentliche von unserer Grund- 
frage her entwickeln. Das Verfahren der Kernphysiker beantwortet gleichsam den 
Weltverlust durch die galileischhe Wendung mit einem Exzef det Erdentfremdung 
nach innen, der dem Exzef§ der Erdentfremdung nach aufen und oben durch die 
Astronautik entspricht: den iiberdimensionalen Maffen des Weltraums entsprechen 
die des Atoms, der Makrophysik entspricht die Mikrophysik. Auch die Kernfor- 
schung antwortet auf den Sinnverlust der Forschung durch die galileische Wendung, 
indem sie den Sinn, den sie nicht in sich selber findet, von auf en her,- von ihrem 
Nutzen her borgt. Sie will dem Menschen helfen, sein auferes Los zu verbessern; in- 
dem sie die letzte dem Menschen ,,von Natur aus“ unzugingliche Kraft, das Schép- 
fungsgeheimnis der Materie, verfiigbar macht, indem sie — Triumph der Methode! 
— die letzte Materieeinheit spaltet, zerstiiccelt und manipuliert. Sie sucht den Wert- 
verlust seit der galileischen Wendung durch die Utopie einer atomaren Verwandlung 
der Welt zu ersetzen, indem sie schon in ihrem ersten Jahrzehnt das Bild eines irdi- 
schen Paradieses von Gliick und sozialem Wohlstand beschwGrt, das.die Kernenergie 
bringen wird und das die Folgen des Siindenfalls riicdkgaingig machen wird. Auch 
diese Forschung aber beharrt auf ihrer Wert- und Verantwortungsfreiheit, obgleich 
sie von Anfang an weif, da die kosmische Kraft, die sie zu entfesseln versucht, die 
Erde zerstéren kann, wenn es dem Menschen beliebt, der sie auszuldsen versteht, und 
daf die Menschheit keineswegs reif dazu ist, solche Krafte zu ,kontrollieren*. Von 
Anfang an bis zum Gelingen der Kernspaltung haben die fiihrenden Kernforscher, 
von Rutherford iiber Soddy bis zu Aston und Joliot-Curie euphorisch, résigniert oder 
zynisch die ungeheuren Gefahren verkiindigt, die eine Entfesselung der Atomener- 
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gie-bringen kann — um dennoch, besessen von diesem Forschungsziel, ihre Forschung 
weiterzutreiben. Die Faszination der Forschung wirkte damals schon als jener ele- 
mentare Trieb, der dann am Ende des zweiten Weltkriegs, als Deutschland besiegt 
war und Japan am Boden lag, die Kernforscher drangte, die Kernbombe dennoch 
fertigzubauen und einzusetzen, um ihre Forschung weitertreiben zu kénnen. Daf 
hier eine Grenziiberschreitung vorliegt, verrat schon die Hochflut von Schriften und 
Beitragen zu dem Problem der Forscherverantwortung, die aus der Feder entla- 
stungsbediirftiger Kernforscher stammen und ein Problem behandeln, das nach dem 
Dogma exakter Forschung fiir diese gar nicht besteht. Obgleich diese Schriften meist 
die Verantwortung bei den anderen, bei der Anwendung“ suchen, bei den Politi- 
kern und Militars, bezeugen sie, daf& die Wertfrage von dieser Wissenschaft wieder 
gestellt wird, da diese — noch verschamt und implicite — die , Wertfreiheit* ihrer 
Forschung selber in Frage stellt. 

Die Selbstdeutung dieser Forschung als ,, Abenteuer“, durch die sie seit Hiroshima 
die Bodenlosigkeit ihres Vorhabens durch die Vorblendung seiner Kiihnheit zu 
iiberdecken versucht, wird zur unertraglichen Farce, wenn wir zum Schluf einen 
Blick auf die Strahlengenetik werfen, die sich als Folge- und Analogieerscheinung der 
Strahlenphysik entwickelte, Wenn diese die letzte Einheit der toten Materie, den 
Atomkern, zerstiickelt und durch Neutronentreffer umwandelt und manipuliert, 
dann versucht jene die letzte Einheit der lebenden Organismen, die Keimzellkerne — 
die ,.Nukleotiden* zu treffen und deren letzte ,Elementarteilchen* — die Gene 
durch Kernumwandlung, durch ,,Mutation“ zu verandern und zu manipulieren. Seit- 
dem der Begriinder der Strahlengenetik, der amerikanische Nobelpreistrager H. J. 
Muller, auf dem Berliner Internationalen Genetikerkongref$ von 1927 die Auslésung 
von Erbanderungen, von ,,Mutationen* durch energiereiche Strahlen auf Grund 
seiner Experimente bekanntgab, versuchen zahlreiche Biologen und Strahlengene- 
tiker die natiirliche Erbstruktur, die ihnen zur ,,Erb-masse* und zur ,,Keim-materie“ 
wurde, zu andern, ja méglichst neu herzustellen. Hier wird das Prinzip der Abspal- 
tung der lebenden Zelle von ihrem Lebensganzen, dem Organismus, zum Forschungs- 
prinzip, im Gegensatz zum biologischen Grundsatz des Aristoteles, nach dem Gan- 
zen, der ,,Synthesis“ eines Wesens zu fragen, ,nicht nur nach den Teilen, die ja im 
Zustand der Abtrennung von dem Wesen, zu dem sie gehéren, iiberhaupt nicht exi- 
stieren.“ Wenn es in der vorgalileischen Wissenschaft die treibende Kraft der For- 
schung war, den Weltzusammenhang zu erkennen, dem Schépfungsplan nachzuspii- 
ren und die Gestalt und das Wesen der ,,Kreatur“ als Lebendiges zu begreifen, dann 
sucht heute selbst die Biologie, die ,,.Lebens“-wissenschaft, auch organische Vorgange 
chemisch und physikalisch zu interpretieren, obgleich es ihr niemals gelingt, den Le- 
bensprozef im ganzen — das ,,Ur-bild“ oder den ,,Bauplan* des Lebens — auf die- 
sem Weg zu erklaren. Denn in demselben Mafe, in dem sie mit ihren exakten Me- 
thoden in das Lebendige eindringt (in der also etwa der R6ntgenstrahl in das Innere 
einer Zelle dringt) hért diese auf zu ,,leben“, ja wird sie schlieflich zerstdrt, da da- 
durch die Eigengesetzlichkeit alles Lebens durchbrochen wird. 

Und nun erleben wir in der Strahlengenetik das unerhérte Schauspiel: daf hier der 
Forscher im gleichen existenziellen Vollzug, in dem er den Trager des Lebens, die 
Keimzelle, isoliert (in dem diese ihm also nach seiner Meinung verfiigbar wird) in 
auferster Perversion des Eros der Forschungsidee verfallt, einen neuen Menschen 
durch Experimente zu schaffen, um durch seine Forschung den Schépfungsakt zu 
usurpieren und schlieflich zu iiberbieten. Die kiinstliche Menschenerschaffung, die 
Schépfung es biologischen Ubermenschen, der die Struktur und die Mafstabe des 
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natiirlichen Menschen sprengt — dieser letzte Schritt eines Prozesses, der die Natur, 
die Schépfung Gottes, nur noch als Nutzungs- und Ausbeutungsmittel betrachtet — 
ist heute schon, meist esoterisch verhiillt, ein Fernziel fiihrender Biologen (ich nenne 
fiir England J. Huxley, fiir Frankreich J. Rostand, fiir Deutschland G. Heberer und 
fiir die Vereinigten Staaten den wichtigsten von ihren allen: H. J. Muller). In spre- 
chender Analogie zur Atomwissenschaft sucht hier die Erbforschung durch physikali- 
sche oder ciemische Manipulierung des Keimplasmas, durch kiinstliche Selektion oder 
Mutation die Entwicklung der Lebewesen, d. h. auch des Menschen, zu kontrollieren 
— ein Sinnbild dieser Analogie mag man im Besuch des Begriinders der Kernwis- 
senschaft Ernest Rutherford am 3. Juli 1906 im Laboratorium des Biologen Loeb 
in San Francisco erblicken, wo Rutherford begeistert Versuche der Parthenogenese mit 
Seeigeleiern anstellt, die er durch chemische Mittel befruchtet ,, without calling in the 
aid of the male“. Es ist derselbe J. Loeb, der den ,,Tropismus*, die konsequenteste 
Theorie des Pan-mechanismus, entwickelt und als das Endziel der Biologie die kiinst- 
liche Produktion der ,,. Lebensmaterie“ ohne Zuhilfenahme lebender Wesen bezeichnet 
hat. 

Das suggestivste Bild dieser genetischen Utopie, das die wohl furchtbarste Perver- 
sion des vom Eros verlassenen Forschungsbetriebes bezeugt, weil hier die innerste 
Sphare des Eros, die Zeugung und die verantwortliche Heraufzucht des Menschen, 
durch ,,wissenschaftliche“* Manipulierung seines verfiigbar gewordenen Keimplas- 
mas abgelést wird, gibt H. J. Mullers ,Out of the Night“ von 1935, das bis zum 
heutigen Tage die heimliche Bibel der fortschrittsglaubigen Biologen geblieben ist. 
Muller sucht den Welt-Verlust der Zerstérung des letzten Mysteriums, das die Natur 
fiir uns birgt, durch den Gewinn auszuwigen, den ihm die Erforschung und Mani- 
pulierung jenes unendlichen Zellenkosmos des Menschen verspricht, der in sich Hun- 
derte von Milliarden Zellen tragt, die ihrerseits in Milliarden Partikel zerfallen. 
Dem Sinn-Verlust, dem die Erforschung auch dieses Afterkosmos verfailt, begegnet 
Muller durch die Vision eines kiinftigen Paradieses, das er von der Nutzung der 
Kernenergie, von der chemischen Lebensmittelerzeugung und von der Ausbeutung 
der Tiefsee, des Erdinnern und des Weltraums erwartet. Fiir die Genetik aber sieht 
Muller den Auftrag, den biologischen Wertverlust der menschlichen Artverschlechte- 
rung auszugleichen, die eine Folge der durchtechnisierten menschlichen Oberwelt ist 
— der Sozialutopie entspricht in dieser Vision eine Gen-Utopie wie dem Panutopis- 
mus ein Pan-Sozialismus, auf dem die Zukunftsgesellschaft beruht. Die wissenschaft- 
lichhe Artentwicklung, durch die der Mensch seine eigene Evolution in die Hand 
nimmt, fiihrt stufenweise, von der Geburtenkontrolle und der Abtrennung der Le- 
benserzeugung vom ,,Liebes-Leben“, iiber die kiinstliche Transplantation und Be- 
fruchtung und die Geschlechtsbestimmung des Eies zu einer totalen Kontrolle der 
»Kind-produktion* (child-production), die bis zur industriellen Erzeugung des 
Keimplasmas und bis zur Ektogenesis fiihrt, der vollautomatischen Austragung des 
kiinstlich befruchteten Eies. Die Perversion des Eros durch die genetische Forschung 
fiihrt in dessen engsten Lebensbereich — der Zeugung, der Aufzucht und der Erzie- 
hung — zur Trennung der Fortpflanzung wie der Erziehung vom Eros der Eltern: 


_ der leibliche Eros wird durch den Sexualtrieb ersetzt, der padagogisch-geistige Eros 


durch subjektive ,,.Kinderliebe* oder durch das Kollektiv, Die Ausschaltung des Eros 
und die Zerstérung der letzten organisch-sozialen Lebenseinheit unserer Zeit, der 


_ Familie, auf der diese Genutopie beruht, fiihrt nach Mullers Vorstellung iiber die 


Welteinheit aller Kulturen, Vélker und Rassen zu einer Héherziichtung der Mensch- 
heit, an deren Endziel der biologische Ubermensch steht. Denn die Wert- und Norm- 
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frage, die unausweichlich fiir eine Forschung wird, die einen neuen Menschen er- 
schaffen will, wird zwar von Muller zunachst durch die Massenvaterschaft ‘yon 
Menschheitsgenies gelést, die (wie Lenin, Newton, Darwin, Einstein und Marx) fiir 
ihn genetische Vorbilder sind. Doch sind dies fiir ihn nur Vorstufen einer Entwick- 
lung, die von der Forschung selber durch die Erzeugung kiinstlicher Mutationen be- 
trieben wird, deren Planziel ein Uber-Mensch ist, der so hoch iiber dem heutigen 
Menschen steht, wie dieser iiber dem Urschleim, der urzeitlichhen Amébe. Wenn der 
Mensch seine Evolution erst selber manipuliert, wird eine exakte Genetik, die Gottes 
Schépferkraft usurpiert, ein gottgleiches Wesen nach ihrem Bilde erschaffen, vor 
dem ,,die mythischen Gottheiten der Vergangenheit mehr und mehr lacherlich wer- 
den“. Dann werden die hichsten Geister der Menschheit eine Genetik entwickeln, die 
neue Eigenschaften, Organe und Biosysteme erfindet, ,,die den Interessen, dem Gliick 
und der Herrlichkeit der gottgleichen Wesen dienen, deren diirftige Vorahnung wir 
elende Kreaturen von heute sind“. : 

Nach der Afterwelt, dem Aftersinn und dem Afterwert riickt dann auch ein 
Aftergott in den Kreis dieser Forschung ein. 


‘“ 
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Das Eschaton oder das Endgiiltige 


von Pastor Dr. Dr. habil Helmut Echternach- Hamburg 


1. Analyse der Begriffe. 


Jeder der beiden Begriffe besagt das Gegenteil des anderen. In ihrer spanfungs- 
reichen Zuordnung ist das Geheimnis der christlichen Eschatologie verborgen. 


1.Eschaton— das ,Letzte“, , Auferste*: das absolute Aufen gegeniiber allem 
Relativen. Jedes Zuhause“ — im raumlichen, im menschlichen, im geistigen, im ge- 
schichtlichen Sinn — grenzt an ein Unzuhause, das unbekannt und bedrohend da- 
hinter steht. Jeder Raum — von meiner Wohnung bis zum ,,Lebensraum“, ,,Ge- 
schichtsraum“, ,.Raum der Kirche* — schwebt in einer umfassenderen Weite, deren 
Grenzen wir nicht mehr erkennen. Das Au‘Sen ist immer bedrohend; das ,, AuSerste—— 
ist der Inbegriff alles Bedrohenden. — Es ist zugleich das ,,Letzte*. Das Letzte einer- 
seits in zeitlicher Hinsicht: Es kommt am Ende, sehr fern, sehr langsam, aber so un- 
aufhaltsam wie die Zeit selbst. Es gleicht dem ,, Ultimatum“: Wenn die letzte Stunde 
der Frist abgelaufen ist, kommt die Katastrophe. Damit wird der zweite Klang 
hérbar, der qualitative: Hinter aller Bedrohlichkeit verbirgt sich das Nichts das 
aggressive, zerstérende Nichts, der Inbegriff aller Qual und aller Bosheit; das Nichts 
im Sinn des Minus (nicht der Null), das schon immer in allen Ubeln verborgen war 
und sie erst zu Obeln macht; jetzt aber aller quantitativen Beschrankung enthoben, 
reine Qualitat; d. h.: Qual und Bosheit von unendlicher Intensitat und Dauer. 
Uber allen Raumen, in denen wir leben, und am Ende aller Wege, die wir gehen, 
steht das absolute Unzuhause, das fressende Nichts, und einmal wird es alles ver- 
schlingen. 


Denn dies Unzuhause steht nach dem Geschichtsbild der Bibel am Ende aller Wege. 
Die Welt hat ihr Gefalle hin nach diesem ,,Aufersten*. Der Strom der Zeit eilt dem 
Katarakt der Endkatastrophe entgegen. 


2. ,Endgiltig™ besagt das genaue Gegenteil. Das Wort als solches ist erst 
im 19..Jahrhundert nachweisbar. Vermutlich entstammt es der Gerichtssprache und 
bezeichneté zunachst das letztinstanzliche Urteil, gegen das keine Berufung mehr 
mdglich ist. Daraus ergibt sich der tragende Wortsinn: das eindeutig Richtige, das 
sich gegen alle Irrtiimer durchgesetzt hat; das sich am Ende unentrinnbar durch- 
setzen muf. : 

In dem Gegeneinander der beiden Begriffe liegt das Geheimnis der christlichen 
Eschatologie beschlossen: Die Katastrophe ist das Gericht. Der Untergang der Welt 
ist der Sieg der Wahrheit iiber alle Unwahrheit, des Rechts iiber alles Unrecht. 
Darum ist das Ende der Anfang, der Untergang der Aufgang der erneuerten, voll- 
kommenen Schépfung. — 

Das Gefille der Welt zum Eschaton hin ist die Zeit. Von ihr ist zunachst zu 
sprechen. : 
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Il. Das Eschaton am Ende der Zeit. 


Der biblische Zeitbegriff unterscheidet sich fundamental von allen iibrigen Zeit- 
vorstellungen. Auferhalb des biblischen Denkens wird die Zeit entweder empfunden 
als der strémende Flu&, aus dem die Menschen und die Dinge und die Welt auf- 
tauchen, um friiher oder spater wieder darin zu versinken — oder als der endlose 
Kreislauf, in dem sich alles wiederholt, ohne Anfang, ohne Ziel, ohne Sinn. Das 
erste Zeitverstandnis hat sich einen plastischen Ausdruck geschaffen in den Mythen 
von Kronos/Chronos, der seine Kinder frift. Es liegt auch unserem unmittelbaren 
Empfinden zugrunde, wenn wir die Zeit empfinden als den Strom der Verganglich- 
keit; das Volkslied und die Dichtung (zumal die romantische) zeigen, daf dies 
offenbar sehr fundamentale Zeitgefiihl immer wieder durchbricht. — Das zweite 
. Zeitverstandnis driickt sich am greifbarsten aus in den Mythen von der Seelen- 
wanderung und vom periodischen Entstehen und Vergehen der Welt. Nietzsche sah 
in der Lehre von der ewigen Wiederkehr — zumal in ihrer stoischen Fassung — die 
au erste Bejahung des Daseins; in Wirklichkeit erhet: sich iiberall, wo das kyklische 
Weltbild wirklich geglaubt und ernst genommen wird, sogleich ein leidensdiaftliches 
Verlangen nach Erlésung — nach einem Weg, abzuspringen von dem ,Rad der 
Geburten*, dem sinnlosen Kreislauf zu entfliehen. So oder so — in beiden Formen 
ist das auferbiblische Zeitverstandnis der Ausdruck der Nichtigkeit. Im scharfen 
Gegensatz dazu sieht die Bibel die Zeit linear, zielbezogen. Sie flie&t von einem 
konkreten Anfang zu einem konkreten Ende — das nicht nur ein Ende ist, sondern 
ein Ziel — von der Schépfung zum jiingsten Tag. Darum ist jeder Augenblick ein- 
malig; jeder hat seinen Sinn, jeder weist iiber sich hinags. Das wird auch dadurch 
nicht aufgehoben, daf$ das Ziel jenseits der Katastrophen liegt, von denen die 
Propheten, Christus selbst und das letzte Buch der Bibel reden. Was ohne den 
- Siindenfall, dem urspriinglichen Weltplan entsprechend, \wielleicht im Zuge einer 
ungebrochenen Entwicklung erreicht worden ware — derartige Hinweise finden sich 
u. a. in Luthers Genesisvorlesung — geschieht jetzt durch den Tod hindurch, durch 
das Sterben. der Welt und durch das Sterben des einzelnen, wodurch die Schuld 
gesiihnt und Raum gesdiaffen wird fiir die radikale Erneuerung. Alle Zeit strémt 
dem Eschaton entgegen, das einerseits Katastrophe und andererseits Vollendung 
_ ist; einerseits der Inbegriff aller Schrecken, andererseits das Ziel, dem die Kirche 
seit den Tagen der Apostel mit gliihendem Verlangen entgegenwacht. Das Eschaton 
ist der groke Weltmagnet — ahnlich dem Gott des Aristoteles — dem alles ent- 
gegeneilt. 


In diesem apokalyptischen Gefalle der Zeit ist das Eschaton dauernd gegenwiartig; 
unerkennbar, aber wirksam. Sie verlauft auf dem Hintergrund des Endgiiltigen. 
Am pragnantesten ist dies hintergriindige Geheimnis der Zeit ausgesprochen in dem 
Christuswort: ,Es kommt die Stunde und ist schon jetzt, da die Toten die Stimme 
des Sohnes Gottes héren werden“ (Joh. 5, 25). Von hier aus ergeben sich die letzten 
noch méglichen Sichten in das Geheimnis der Zeit: In ihr entfaltet sich und wird 
sichtbar, was an sich — in der Zeitlosigkeit des Wesenhaften — schon ist — so, wie 
in der Entwicklung eines Baumes sichtbar wird, was potentiell in der Nuf ent- 
halten war. Das Geheimnis des Organischen — von Aristoteles mit genialer In- 
tuition zum Einstieg in die Ratsel des Seins gewahlt — erdffnet auch hier die 
aufersten (wenngleich gleichnishaften) Aussageméglichkeiten. In diesem Sinne ist 
die Zeit durch und durch apokalyptisch — d. h. enthiillend. Dieser enthiillende 
Charakter bedeutet allerdings nicht, da das zeitlich ablaufende Geschehen schlief- 
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lich unwesentlich, sekundar, nur konstatierend und ohne wesentliche Bedeutung 
wire. So wiirde es vielleicht fiir ein konsequent platonisches Denken erscheinen. 
Aber die Orientierung am Organischen weist in andere Richtung. Der Raum emp- 
fangt aus dem Samen alle seine Daseinsmiglichkeiten. Ob sie zur Entfaltung kom- 
men, wie weit, wie vollstandig, hangt von vielen anderen Faktoren ab. Zu den 
vielen modifizierenden und durchkreuzenden Méglichkeiten tritt beim Menschen 
und der von ihm gestalteten Weltgeschichte als das Bedrohlichste seine eigne Frei- 
heit und Verantwortlichkeit. Am deutlichsten kommt dies Geheimnis der Zeit in 
Sicht in Luthers Sakramentslehre — zumal in ihrer urspriinglichen Gestalt, wie sie 
z. B. in den Sermonen von 1519 umrfssen wird (genauer miif—te man sagen: an der 
neutestamentlichen Sakramentslehre, wie sie hier zum erstenmal klar zusammen- 
gefaft wird): Der Getaufte ist gestorben und auferstanden — nicht ,gleichsam“, 
nicht ,,geistig“, nicht ,innerlich“, sondern in Wirklichkeit; denn was der Mensch ist, 
ist er nicht in der eignen Sicht, oder in einem absoluten An-Sich, sondern in seinem 
Gesehenwerden durch Gott. Alles Sein ist Gesehenwerden durch Gott — hier lebt 
die Ontologie Augistins wieder auf. Indem Gott den Menschen als Auferstandenen 
ansieht, ist er’s in Wirklichkeit: durch den Tod hindurch (das ist der eigentliche 
Sinn von ,gerechtfertigt“), ,ganz rein, unschuldig sakramentlich“. Was sich dann 
vor seinen eignen Augen, in der Welt, in der Zeit abspielt, ist der verantwort- 
liche Nachvollzug; die Ubernahme in die eigne, personhafte, zur Gottebenbildlich- 

it berufene Humanitas, Sie ist einerseits gegeniiber dem von Gott her Gesehenen 
. so sekundar und abbildhaft wie das Wachsen des Baumes; sie ist andererseits so 
konstitutiv wie dieses — jederzeit ifi Frage gestellt —, durchkreuzt von der gefahr- 
lichen Méglichkeit der Nichtrealisierung. Das in der Taufe Geschehene wird, wenn 
die Realisierung nicht erfolgt, zwar nicht annulliert, dafiir aber ins Gegenteil ver- 
kehrt; es wird nicht zur Null, sondern zum Minus; Segen wird Fluch; der un- 
glaubige Getaufte kehrt nicht zuriick in das Adventliche des vorchristlichen Stadi- 
ums, sondern fallt hinaus in die hoffnungslose Wiiste der nachchristlichen Situation. 

Hieran wird, wie gesagt, der apokalyptische Charakter der Zeit am deutlichsten 
. sichtbar: In ihr geschieht immer, was schon ist. Was sich in ihrem Nacheinander 

_entfaltet, besteht an sich vor und unabhingig von aller Zeit, aber es ergreift in dieser 
Explikation sein verantwortliches Eigensein! Es ist dabei in jedem Augenblick um- 
geben und bedroht vom Nichts — das als formales, potentielles Nichtsein in Be- 
griffen wie ,Aufgabe*, , Verantwortlichkeit*, , Méglichkeit* enthalten ist und sich 
jederzeit in das reale Nichts des verfehlten — und darum destruktiv-verderbten — 
Contraseins zu verwandeln strebt. Dieser apokalyptische, enthiillende, verantwort- 
lich-machende und gefahrdende Charakter haftet der Zeit und allem an, was in 
ihr geschieht — vom Wachsen des Baumes iiber die Entfaltung des Menschen bis 
zur Geschichte der Welt. 

Hiermit wurde formal-strukturhaft das Zeitempfinden der Bibel umrissen. Nach 
ihrer Schau enthiillt sich in der Zeit: 

1. das Bése; die Tiefe des Siindenfalls mit allen Konsequenzen — bis hin zu den 
Endkatastrophen, von denen etwa im 24. Kapitel des Matthausevangeliums die 
Rede ist: die weltumspannenden Kriege, der moralische Verfall, der Abfall vom 
Glauben, die Christenverfolgungen der Endzeit. Dasselbe gilt vom einzelnen Men- 
schenleben. Am prazisesten sagt es Luther im Grofen Katechismus 2). 


1) WA XXX, 1, S. 220 u. f.: Denn die ausser Christo sind kénnen nicht anders thuen denn teglich erger 
werden ... ist einer furm iar stoltz und geitzig gewesen so ist er heuer viel geitaieer und stoltzer . . . Dariimb 
ehet der alte Mensch ynn'seiner natur unaufgehalten wo man nicht durch der Tauffe krafft wehret und 
Jesnntien. Widderiimb. wo Christen sind worden nympt er teglich ab so lang bis er gar untergehet... 


21 


‘ 


Im Sterben des Menschen und im Sterben der Welt tritt das Nichts zutage, das 
von jeher in ihr verborgen war: das zerstérende aggressive Nichts des Minus, das 
Nichts des Todes, der Erbsiinde, des Urbésen — dessen formale Hiille und Erschei- 
nungsform oft das formale Nichts der Null ist, das Sterben, die Verganglichkeit. 


2. Zugleich enthiillt sich das Heil. Was mit der Berufung Abrahams begann — der 
Sinn der Verhei&ung, der Gehalt des Segens — wird von Jahrhundert zu Jahr- 
hundert deutlicher sichtbar. Im Neuen Bund wachst die Kirche aus den grundlegen- 
den géttlichen Taten heraus. Sie wachst an Umfang, und sie wachst an Erkenntnis. 
Aus den neutestamentlichen Andeutungen heraus entfaltet sich der ragende Baum 
der Dogmatik. 


Beides lauft nebeneinander her und steht in Wechselwirkung: die Enthiillung des 
Bésen und die Enthiillung des Heils. Schon das Alte Testament zeigt dies eigen- 
tiimliche Ineins. Es berichtet einerseits von dem standigen Abfall Israels zu fremden 
Géttern; es dokumentiert damit beispielhaft fiir alle Zeiten, wie angegriffen und 
bedroht die Wahrheit zu allen Zeiten ist; es liefert damit den eindrucksvollsten 
Beweis, der sich denken lat, daf die Religion des Alten und des Neuen Testaments 
nicht eine unter anderen ist, nicht religidse Menschenmeinungen, sondern der ver- 
tikale Einbruch aus der Ewigkeit. Es berichtet andererseits, wie mitten im Abfall 
die Erkenntnis wachst — wie sich z. B. die endzeitlichen Verhei&ungen durchklaren, 
wie die Messiasgestalt deutlicher aus den Nebeln heraustritt. Dasselbe gilt von der 
Geschichte der Kirche. Jeder Angriff von aufen und von innen, jede Bedriickung 
und jede Hiaresie zwingt die Kirche zu klarerem Durchdenken und erschlieft neue 
Sichten und mit ihnen neue Lebensméglichkeiten. 


Dementsprechend spricht die Bibel Sfter von der Zeit als ,,gegebener“. Sie ist 
dem Menschen gegeben und aufgegeben, damit er die eschatologische Wirklichkeit 
realisierend empfange; damit ihre Totalitat sich umsetze in die Konkretion der 
jeweiligen Stunde. Die Zeit ist gegeben — z. B. zur Bufe (Apk. 2, 21), zur Pre- 
digt (1. Tim. 2, 6), zum Kultus (1. Mos. 1). Wir ,haben Zeit*, ,Gutes zu tun“ 
(Gal. 6, 10; der Teufel dagegen ,,hat wenig Zeit* (Apk. 12, 12; 17, 10; 20, 3) — im 
Blick auf die heutige Welt ein geradezu unheimliches Wort! Der raffinierteste An- 


griff auf den Menschen und seine Humanitas liegt darin, daf$ man ihm seine Zeit 
raubt (2. Mos. 5, 5—21). 


Hier wird der wesenhafte Unterschied der biblischen Zeitvorstellung von jeder 
philosophischen besonders deutlich sichtbar: Fiir die Bibel ist die Zeit ein — wenn 
auch gefahrliches — Geschenk; fiir das sikulare Denken ist sie — strémend oder 
kyklisch — ein aufgelegtes Geschick. Fiir biblisches Denken ist sie von potentieller 
Negation durchzogen, fiir sikulares ist sie die Negation selbst. Denn nur die Bibel 


-ist in der Lage, das Eschaton in der Zeit zu sehen, weil sie das Eschaton siber der 
Zeit sieht. 


Am deutlichsten »wird diese Gegenwart des Eschaton in der Zeit sichtbar im 
‘Geheimnis der Liturgie. Die Gemeinde singt seit jeher mit tiefer Intuition: ,,Christe, 
du Lamm Gottes, der du tragst die Siinde der Welt“ — denn sie riihrt in der 
liturgisch-anbetenden Vergegenwartigung an den Raum Gottes, in dem alle Zeiten 
zugleich sind — der Karfreitag und der Schépfungstag und der heutige Tag und 
der ,,jiingste Tag“. Der liturgischen Vergegenwartigung korrespondiert die Weis- 
sagung. Beides ist Gegenwart des Eschaton in der Zeit; beides — und von ihnen 
aus das Geheimnis der Zeit iiberhaupt — kann erfaf&t werden, wo das Eschaton 
iiber der Zeit in den Blick kommt. 


22 


III. Das Eschaton iiber der Zeit. 


Das Wort ,,Ewigkeit* ist im biblischen Denken primar Qualitatsbegriff: die Gren- 
zenlosigkeit der Ausdehnung ist sekundarer Ausdruck der unendlichen Wertfiille. 
(Das deutsche Wort ,,ewig“ wie das griechische , Aion“ gehen zuriick auf eine indo- 
germanische Sprachwurzel, die eigentlich ,Leben* bedeutet [Sanskrit: ayus]; die 
hebraischen Worte, die in der Lutherbibel mit ,Ewigkeit* wiedergegeben werden, 
bedeuten ,Ruhm*“, ,,Glanz“, Sieg“, ,, Unerschiitterlichkeit*.) Ewiges Leben ist also 
zunachst Leben von unendlicher Schénheit, Leben in Vollkommenheit. Die ewige 
Welt ist der unermefiliche Inbegriff von allem, was je als wertvoll, anziehend, schén 
empfunden wurde. Wenn das Neue Testament dariiber hinaus das Wort ,,Ewigkeit“ 
im Plural gebraucht und die Kirche dies aufnimmt in der liturgischen Formel ,,von 
Ewigkeit zu Ewigkeit“, so driickt sich darin eine kaum noch vollziehbare und 
sprachlich nicht mehr ausdriickbare Intuition aus: Steigerung von Vollkommenheit 
zu Vollkommenheit, dynamische Entfaltung ohne Grenzen, gleichsam unendlich mal 
unendlich mal unendlich .. . an Schénheit, an Seligkeit, an Vollkommenheit. 

Der qualitative Charakter des biblischen Ewigkeitsbegriffs ist-so stark, daf als 
»ewig” gelegentlichh sogar Vorgange und Einrichtungen von begrenzter Dauer 
bezeichnet werden kénnen — z. B. die Kultgesetze des Alten Bundes (2. Mos. 
27, 21), das Priestertum Aarons (2. Mos. 29, 9) oder des Pinehas (4. Mos. 25, 13); 
den Propheten Jonas hatte die Erde ,,ewiglich versiegelt* (Jon. 2, 7), obwohl er nach 
kurzer Zeit wieder freikam: Auch eine begrenzte Zeit kann qualitative Unendlich- 
keit enthalten. So hat Christus in begrenzter Zeit die ewige Verdammnis durch- 
litten. 

Hier ‘liegt der Unterschied von Ewigkeit und Zeit. Ewigkeit ist reine Qualitat, 
im Guten wie im Bésen, unendliche Seligkeit oder unendliche Qual, himmlische Voll- 
kommenheit oder radikale Bosheit, Himmel oder Holle. Demgegeniiber ist die 
. Zeit (von der indogerinanischen Wurzel dai-teilen) Ausdruck der (primar qualita- 
tiven und von daher dann auch quantitativen) Begrenzung; was sich in ihr abspielt, 
ist das noch Ertragliche. In der Zeit sind Freude und Leid, Wert und Unwert, Sein 
und Nichtsein, Licht und Dunkel in quantitativer Begrenzung miteinander ver- 
mengt. Aber gerade damit wird ihre Uneigentlichkeit und Vorlaufigkeit vor dem 
Eschaton eindriicklich sichtbar, das immer um uns und iiber uns und unter uns und 


vor uns und hinter uns ist. ,Der Engel schhwur, da hinfort keine Zeit mehr sein 
soll“ (Apk. 10, 6). 
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Die Antike als geistige Kraft in der Gegenwart 


von-Univ.-Professor Dr. Horst R ii dig er — Mainz 


Wer iiber die Antike als geistige Kraft in der Gegenwart spricht, scheint eine un- 
zeitgemafe Betrachtung anzustellen. Die Bérse der geistigen Werte verzeichnet seit 
Jahrzehnten niedrige Notierungen fiir das Klassische in jeder Gestalt; sie bevorzugt 
das Barocke und Exotische, das Abstrakte, das Primitive, das Expressionistische. 
Der ohnehin problematische Begriff des Klassischen ist fragwiirdiger geworden denn 
je zuvor: Die ,,klassische“ Altertumswissenschaft schleppt ihn gleichsam als Petrefakt 
der einst unumistrittenen Mustergiiltigkeit der griechisch-rémischen Kultur mit, wah- 
rend er in Wahrheit nur noch zur Unterscheidung des Griechisch-R6mischen von den 
anderen Hochkulturen des Altertums dient. Und selbst ein geschworener Humanist 
wird heute kaum noch vorbehaltlos den beiden normativen Satzen zustimmen, 
welche unser eigenes klassisches Zeitalter umgrenzen: dem Dogma Winckelmanns 
vom Jahre 1755, der einzige Weg fiir uns; gro, ja wenn méglich unnachahmlich 
zu werden, sei die Nachahmung der Alten, und der Mahnung Goethes von 1827, im 
Bediirfnis von etwas Musterhaftem miiften wir immer zu den alten Griechen zu- 
riickkehren, in deren Werken stets der schéne Mensch dargestellt sei. Denn selbst 
wenn solche Aufserungen in ihrer historischen Bedingtheit verstanden werden, ent- 
behren sie heute nicht einer aufreizenden Harte, die gerade aus unserer geschicht- 
lichen Erfahrung nicht mehr haltbar scheint. 

Wir stehen heute — mit einem Wort — vor den Triimmern der normativen Gel- 
tung der Antike-in unserer Kultur. Als letzter Dichter von Rang hat sich Stefan 
George bemiiht, den Winckelmannschen Mythos mit Leben zu erfiillen. Der ana- 
chronistische Versuch mufte scheitern, weil der tragénde Glaube nicht mehr naiv 
sein konnte, sondern erzwungen werden mufte, und eine komédiantische Pose den 
menschlichen Ernst fragwiirdig erscheinen lief. So erhebt sich die Frage, was sich seit 
der Klassik an unserem Verhaltnis zur Antike eigentlich geandert hat, welche Ele- 
mente der antiken Kultur den Zusammenbruch der normativen Geltung in unserem 
Bewuftsein iiberstanden haben und als wirkende Krafte weiterhin gelten diirfen, 
vielleicht ohne da% uns ihre Herkunft immer bewuft ware oder da wir ihrer 
Wirkung auch nur gewahr wiirden. 

Die normative Geltung der Antike beruht auf einer scheinbar widerspruchsvollen 
Voraussetzung. Die Paradoxie wird aus Winckelmanns Satz deutlich, der zwar nur 
als Weisung fiir Kiinstler gemeint war, doch sogleich als Richlinie einer allgemeinen 
Kultursch6pfung verstanden wurde. Danach hiatten die Griechen schlechthin Un- 
nachahmliches geschaffen; wir aber miiften sie dennoch nachahmen, wenn wir selbst 
in den Stand der Unnachahmlichkeit gelangen wollten. Mit der Feststellung des 
scheinbaren Widersinns ist jedoch wenig getan; der Satz erfordert genauere Aus- 
légung, denn sein richtiges Verstaindnis ermdglicht die Einsicht in die Grenzen des 
Normbegriffs. In der Gestalt der Tradition gehért die Nachahmung zu den Eck- 
pfeilern jeder Kultur. Doch es ist zu wenig beachtet worden, daf in der Tat gar 
nicht das Prinzip der Imitation gemeint ist, sondern das der Selektion. Denn nicht 
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die Nachahmung der yorgefundenen Naturwirklichkeit wird den Griechen von den 
Theoretikern zugeschrieben, vielmehr die bedachte Auswahl bestimmter Ziige aus 


dem Rohstoff der Natur, welche auf die Verwirklichung des ,Schénen“ hinzielen. 


Dem entspricht der Satz, in den Werken der Griechen sei ,,der schéne Mensch® dar- 
gestellt, wobei Goethe vor allem an die Literatur dachte. Wer von griechischer ,,Na- 
turnachahmung™ spricht, meint also zunachst Auswahl aus den Naturgegebenheiten, 
erst in zweiter Linie Stilisierung in einem bestimmten Sinne, das heift Idealisierung. 
— Eine weitere Einschrankung des Normbegriffs mu&te bereits deutlich werden, als 
sich Vicos und Herders Entdeckung der Einmaligkeit der Vélker durchzusetzen 
begann. Die Griechen hatten tatsdécblid) Unnachahmliches geschaffen; aber nicht 
allein im Sinne héchster kiinstlerischer Qualitat, wie Winckelmann es meinte, son- 
dern auch infolge ihrer unwiederholbaren nationalen Individualitaét, Daraus ergab 
sich, da& man nicht nach Belieben ,,Grieche werden“ konnte: Man mufte als Grieche 
geboren sein oder aber die eigenen Anlagen aufs Griechische hin stilisieren. So ent- 
stand die Vorstellung von einem Wettstreit mit den griechischen Kulturleistungen, 
die Idee des agonaleng1umanismus, welche Herder in Deutschland als erster fafte. 
Das Griechentum bleibt zwar Norm; doch das mechanische Nachmachen des Grie- 
chischen weicht der organischen Ausbildung der eigenen Mdglichkeiten im Sinne der 
Humanitat und nach dem Vorbilde der Griechen. Die Humanitiatsidee aber, bereits 
durch Herder stark mit christlichen und maurerischen Elementen durchsetzt (besdén- 
ders mit der Forderung der Niachstenliebe und der allgemeinen Bruderschaft unter 
den Menschen), beruht ihrerseits auf dem Selektionsprinzip, fiir das die Art der 
» Naturnachahmung“ durch die Griechen gleichsam das geistige Modell darbot: Nicht 
die vorgefundene historische Wirklichkeit der griechischen Welt als Ganzes wird 
iibernommen, sondern allein jene menschenfreundlichen Ziige, die sich in das Pro- 
gramm der Humanitatsidee einfiigen. Spartas Unmenschlichkeit bleibt aus dem 
Humanitatskanon ausgeschieden, obwohl sie ebenso griechisch ist wie Antigones 
Menschenliebe. So etwa sieht das Bild der Antike bei den deutschen Klassikern aus, 
wenn auch in sehr groben Umrissen: hervorgegangen aus der Auseinandersetzung 
mit der Nachahmungslehre des romanischen Humanismus, geformt im Pragstock 
der Humanitatsidee und durchaus ein Spiegelbild seiner Schépfer, nicht aber die 
treue Wiedergabe historischer Tatbestande. Der schéne Mensch, wie ihn die Grie- 
chen dargestellt hatten, meint zugleich den edlen und den guten Menschen. 

Die Kritik setzt bei den Zeitgenossen ein, bewegt das gesamte 19. Jahrhundert 
und diirfte gegenwartig ihren Héhepiurikt bereits iiberschritten haben. Sie gleicht dem 
konzentrischen Angriff verbiindeter, doch untereinander uneiniger Krafte auf eine 
Festung, deren AufSenwerke die humanistische Schulbildung halt, wahrend die klas- 
sische Altertumswissenschaft die Kerntruppe bildet und der Idealismus lange Zeit 
die Befehle erteilt. Der Sturm richtet sich von allen Seiten gegen jede einzelne dieser 
Stellungen und mit besonderer Scharfe gegen den Idealismus als die eigentliche 
Werkstatt der normativen Geltung der Antike. Gleichzeitig vollziehen sich im In- 
nern der Festung ideologische Wandlungen, die sich ebenfalls gegen den Idealismus 
richten. Die Altertumswissenschaft arbeitet das traditionelle Bild der Antike von 
Grund auf um und legt Schichten blo&, die seit deren Wiederentdeckung kaum ge- 
ahnt worden waren. Damit stellt sie das Material fiir einschneidende Anderungen am 
Grundrif§ der Festung, dessen neue Formen sich erst in unserem Jahrhundert abzu- 
zeichnén beginnen. 

Gegner des Humanismus sind im Prinzip alle Weltanschauungen, welche die gei- 
stige Freiheit als Grundlage unseres moralischen Handelns leugnen oder die Ab- 
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hangigkeit unserer Entscheidungen von biologischen oder gesellschaftlichen Gege- 
benheiten voraussetzen. Denn wie in jeder geistigen Bewegung von Rang entscheidet 
auch beim Humanismus die Ausgangskonstellation iiber ihr kiinftiges Schicksal. Der 
Humanismus hat seinen Weg angetreten als Bildungsbewegung der Renaissance und 
des Reformationszeitalters; sein Ziel war die Wiederherstellung des vom klassischen 
und christlichen Altertum geformten Menschenbildes. Dabei ist ein Gesichtspunkt 
vor allen anderen wesentlich: die Wiedereinsetzung der kritischen Vernunft und des 
persénlichen Gewissens gegen blinden Autoritatsglauben. Hier steht der Humanis- 
mus in der allgemeinen Renaissance-Bewegung Europas: Er entdeckt ein Prinzip 
des abendlandischen Geistes wieder, das die Griechen als erste verwirklicht hatten, 
das aber im Mittelalter der Vergessenheit anheimgefallen war: das Prinzip des lo- 
gisch-rationalen Erkenntnisweges gegen die mythisch-irrationale Welterfassung. Ra- 
tionale Erkenntnis aber entsteht aus grundsatzlichem Zweifel an der Autoritat der 
Mythen. Damit geh6rt die Freiheit des Denkens und die Freiheit zum Zweifel, not- 
falls im Widerstand gegen anerkannte Autoritaten, zu den unterscheidenden Merk- 
malen jeder humanistischen Bildung — so heute wie in der Renaissance; damit hat 
vor allem jede Forschung, die wie die griechische auf kritischer Priifung des Uber- 
lieferten beruht, als prinzipiell humanistisch zu gelten. Freilich ist Rationalismus 
nicht das einzige Merkmal des Humanismus, wohl aber sein wichtigstes im Hinblick 
auf die Entwicklung des methodischen Forschens. Auf seine Grenzen werden wir 
zuriickkommen. ° 

So mufte die friiheste Auseinandersetzung zwischen Humanismus und Antihu- 
manismus dort stattfinden, wo Forschung gegen Glauben, Indeterminismus gegen 
Determinismus stand, obwohl in diesem ersten Falle auch der Forschende ein Glau- 
biger war, wenn auch kein religidser Genius wie sein Gegner. Es ist unndtig, auf die 
verwickelten theologischen Griinde einzugehen, die Erasmus von, Rotterdam be- 
stimmten, das liberum arbitrium gegen Luthers servum arbitrium zu verteidigen, 
zumal der Streit von Luther durch persénliche Heftigkeit und von Erasmus durch 
weltmannische Verbindlichkeit in seiner gedanklichen Sauberkeit getriibt ist. Vom 
Pers6nlichen und Theologischen abgesehen, ereignet sich anlaflich des Streites iiber 
die Bewertung der Erbsiinde der erste beispielhafte Zusammenstof zwischen einem 
freiheitsglaubigen Humanisten, der sich den festen Grund seiner inneren Existenz 
nicht entziehen lassen will, und einem iiberzeugten Gegner der Entscheidungsfreiheit, 
der an dieser Frage folgerichtig zum Gegner des Humanismus wird. Die Auseinan- 
dersetzung wird sich kiinftig jeweils dann wiederholen, wenn eine deterministische 
Weltanschauung am Humanismus Kritik iibt oder wenn die geistige Freiheit als 
Grundlage des moralischen Handélns nicht anerkannt wird. Dabei verschieben sich 
notwendigerweise auch die traditionellen Wertungen der Antike, der Begriff des 
Klassischen wird fragwiirdig, an die Stelle der normativen Geltung tritt die relativi- 
stische Betrachtung. Die Antike selbst wird in ein neues geistiges Koordinatensystem 


- eingegliedert. 


An der Spitze der Auseinandersetzung stehen gegenwartig drei antihumanistische 
Lehren, denen freilich nichts anderes gemein ist als der grundsatzliche Determinis- 
mus: die biologische Determiniertheit der Rassenlehre, die soziologische Determi- 
niertheit des dialektischen Materialismus und die Triebdeterminiertheit der Psy- 
choanalyse. Hier gilt der Mensch in jedem Falie als Produkt von Machten, die seine 
kritische Freiheit beschranken oder illusorisch werden lassen und sein Handeln aus- 
schlieZlich bestimmen. In keinem Falle aber ist der Mensch voll verantwortlich fiir 
sein Tun und Lassen. 
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Das geringste Interesse beansprucht heute der biologische Determinismus. Das po- 
litische Rassendogma ist — wenigstens in Europa — unzeitgemaf geworden. Der 
Glaube an die Abhangigkeit der Persdnlichkeit und ihrer Leistungen von rassischen 
Anlagen, welche als unverinderlich gesetzt und iiberdies wertmaSig hochst will- 
kiirlich abgestuft werden, bedeutet einen Riickfall in den Naturmythos, der die ra- 
tionale Diskussion von vornherein ausschlie&t. Man kann ihm eigentlich nur mit 
einem anderen Bekenntnis antworten, das niemand klarer abgelegt hat als der Hu- 
manist Benedetto Croce: ,An den Mythos der Vélker und Rassen und ihre unver- 
anderlichen Charaktere . ... habe ich nie geglaubt und werde ich gewifs nie glauben; 
ich werde mich auch kiinftig an die ebenso kritische wie tréstliche Auffassung halten, 
daf& solche Charaktere keine natiirlichem und determinierten Gegebenheiten sind, 
sondern historische Gebilde von mehr oder weniger langer Dauer und von wechseln- 
der Intensitat, und daf sie vergehen und andersartigen, ja gegensatzlichen Gebilden 
weichen kénnen.“* Bemerkenswert fiir unser Thema ist allein der Umstand, daf die 
Dogmatiker des biologischen Determinismus unsere geistige Herkunft von der An- 
tike als einen biologischen Zusammenhang zu interpretieren versuchten, indem sie das 
Indogermanentum der Griechen, Rémer und Germanen gegen das Judentum aus- 
spielten. Dabei statteten sie die Indogermanen mit den Ziigen einer ,,nordisch-heldi- 
schen Lebenshaltung* verschwenderisch aus und iibersahen geflissentlich alle unhel- 
dischen Ziige der Griechen und Rémer. Umgekehrt muften sich die Etrusker eine 
»Aufnordung“ gefallen lassen, da ja ihre Mischung mit den wohlgelittenen R6mern 
nicht gut zu leugnen war. 

Solch opportunistischer Scharlatanerei ist der dialektische Materialismus schon 
dadurch iiberlegen, da er sich — mit Ausnahme von Georg Lukacs — auf eine hu- 
manistische Diskussion iiber die Antike gar nicht einlaft. Marx selbst hatte sich die 
Lésung sehr leicht gemacht, Fiir ihn fanden die ,,Gladiatoren* der biirgerlichen Ge- 
sellschaft ,in den klassisch strengen Uberlieferungen der rémischen Republik die 
Ideale und die Kunstformen, die Selbsttauschungen, deren sie bedurften, um den 
biirgerlich beschrankten Inhalt ihrer Kampfe sich selbst zu verbergen und ihre Lei- 
denschaft auf der Hihe der grofen geschichtlichen Tragédie zu halten*. Solch 
schreckliche Vereinfachung wird nicht einmal der Rezeption der Antike durch die 


tranzdsischen Revolutionare gerecht, auf die sie vornehmlich gemiinzt ist, geschweige 


denn der deutschen Klassik, die sich — mit Ausnahme des jungen Schiller — um die 
»strengen Uberlieferungen der rémischen Republik“ iiberhaupt nicht kiimmerte. 
Marx’ Schiiler gingem exakter vor als der Meister. Vor ihrem Glauben an die wirt- 
schaftliche oder klassenmafige Determiniertheit sind nicht nur Vélker und Rassen, 
sondern auch die Geister insofern gleich, als ihr Schaffen jeweils nur die wirtschaft- 
lichen Produktionsverhiltnisse spiegelt, wenn auch in sehr komplizierter Weise. 
Nach diesem Mafe kénnen die geistigen , Uberbauten“ iiber einem auf Sklaverei ge- 
griindeten Wirtschaftssystem naturgemaf keine normative Geltung beanspruchen. 
Da aber der dialektische Materialismus aus der ,Umstiilpung“ eines im Kern idea- 
listischen Systems hervorgegangen ist, hat er auch dessen Gebrechen mit iibernom- 
men, beispielsweise den Hang zu idealisierender Heldenverehrung. Nur da sich 
jetzt der Kanon der Klassiker in bezeichnender Weise verschiebt und keinesfalls al- 
lein auf geistiger Potenz beruht, sondern auf subtilen dialektischen Qualititen: 
Nicht Platon oder Cicero gelten als Erzvater der modernen Welt, sondern Hera- 
klit, Demokrit, Epikur, Lukrez als Begriinder der Dialektik und des Materialismus, 
dem freilich das Klassenbewuftsein zur Vollkommenheit fehlt. Dieses zeigt sich in 
der politischen Geschichte, vor allem in der plebejischen Tradition der R6mer, welche 
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wn revolutionare Anderung der Besitz- und Produktionsverhaltnisse zum Ziele 
atte. 

In diesem Bild der Antike bleibt fiir die Freiheit des Denkens kein Raum — tritt 
solche Freiheit doch allenfalls im Endzustand der. klassenlosen Gesellschaft auf, wel- 
che den dialektisch verabschiedeten Mythos durch die Hintertiir des Messianismus 
wieder einlaft. Von der extrem rationalistischen Weltanschauung wird der spezifisch 
griechische Rationalismus seltsamerweise gar nicht iibernommen, ja nicht einmal 
wahrgenommen. Es bleibt im dialektischen Materialismus unerklart, wieso ,alle 
unsere Naturwissenschaft (und damit auch alle Technik) bis heute auf den Leistun- 
gen der ionischen Naturwissenschaft beruht und ohne sie nicht méglich gewesen 
wire“. Diese Tatsache allein wiirde ja geniigen, die Gegenwart antiken Denkens in 
einer technisierten Welt zu beweisen und die Beschaftigung mit den Urspriingen auch 
in Zukunft zu rechtfertigen, weil wir uns sonst selbst nicht mehr verstehen wiirden. 
Denn ,,die Griechen sind das Volk, das“ — wie Alexander Riistow es vortrefflich 
formuliert hat — ,,als Heros Archegetes im Bereich der abendlandischen Kultur, den 
Durchbruch (zur Geistesfreiheit) einzig und erstmalig, prototypisch, exemplarisch und 
klassisch, das heif&t mit Wirkung und Giiltigkeit fiir alle Folgezeit bis heute, voll- 
zogen hat: td ‘EAAnyixov édevtepov, Das ist es, was die Griechen und ihre Ge- 
schichte aus, der Geschichte aller iibrigen Vélker heraushebt, was ihre Geschichte im 
hdchsten Sinne zu unserer eigenen Sache macht, was ihre Geschichte fiir uns minde- 
stens ebenso wichtig erscheinen laf’t wie unsere eigene Geschichte, die ihren héchsten 
Auftrag und ihre weltgescibithtliche Wiirde und Bedeutung erst durch den Antritt 
und die Verwaltung dieses Erbes erhalt.* Diese Einsicht ignoriert der dialektische 
Materialismus — er muf sie iibersehen, weil in ihr der héchst gefahrliche Ziindstoff 
der Geistesfreiheit verborgen liegt. Zwar kann auch der Staat, der nach den Regeln des 
dialektischen Materialismus regiert wird, nicht umhin, der naturwissenschaftlichen 
Forschung in ihrem Bereiche Freiheit zu gewahren, wenn er diejenigen technischen 
Mittel produzieren will, welche ihm heute allein die Macht sichern kénnen. Auch | 
kann er nicht verhindern, da die Forschung nach den seit den Griechen iiblichen 
Prinzipien des kritischen Zweifels am Uberlieferten, des Experimentes und der Em- 
pirie betrieben wird, weil solche Prinzipien die methodisch einzig méglichen sind, 
welche Erfolg beim Kampf um die Beherrschung der Natur versprechen. Doch dieser 
Staat hiitet sich, die Freiheit des Zweifels auf die gesellschaftlich-historischen Diszi- 
plinen auszudehnen, wie es iiberall dort selbstverstandlich ist, wo die Wurzeln im 
geistigen Mutterboden der Antike nicht verkiimmert sind. Und er tut im eigensten 
Interesse gut daran, in diesem Punkte unerbittlich zu bleiben. Aber auch ohne sein 
Einverstandnis scheint die Dialektik der Freiheit bereits sehr stérend in den Gang 
der angeblich sicher vorauszusagenden Entwicklung eingegriffen zu haben. Denn 
die Untersuchung eines naturwissenschaftlich-technischen Problemes, und. ware es 
noch so begrenzt, hat die fatale Eigenschaft, daf sie die freie Bewegungsméglichkeit 
des Geistes nicht nur in diesen bescheidenen Grenzen voraussetzt, sondern das kriti- 
sche Denken als solches iiber die gewiinschten Grenzen hinaus férdert. Dieses Denken 
greift — eben weil es in kritischer Weise vorzugehen gewohnt ist — vom naturwis- 
senschaftlich-technischen Bereich zwangslaufig auf den gesellschaftlich-historischen 
iiber. Das Modell fiir den Vorgang haben ebenfalls die Griechen geliefert, die mit 
spekulativer Naturphilosophie begannen und bei der platonisch-aristotelischen Ge- 
sellschaftslehre endeten. Hier scheint sich die hochexplosive Kraft des kritischen 
Urteilens, das wir den Griechen danken, in zeitgemafer Form zu bewahren: eine 
Fernwirkung antiker Ideen auf die Gegenwart, deren Tragweite abzusehen wir noch 
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nicht in der Lage sind, weil wir wahrscheinlich erst am Beginn einer Wendung stehen. 

Der dialektische Materialismus tritt mit dem Anspruch auf, ,,Selbsttauschungen“ 
des biirgerlichen Bewuftseins zu demaskieren, indem er das traditionelle Verhaltnis 
Europas zu Griechenland und Rom als einen illusionistischen , Uberbau“ liber der in 
Unordnung geratenen Produktionssphare darstellt. So kann hier von einer inneren 
Beziehung zur Antike keine Rede seiry zumal der Materialismus auch die christliche 
Komponente unserer Kultur verleugs ohne die jede Rezeption der Antike Stiick- 
werk bleibt. Eine innere Beziehung ist hingegen bei der dritten und wichtigsten Aus- 
einandersetzung mit der Antike, deren Zeugen wir gegenwartig sind, ohne Zweifel 
gegeben, wenngleich zunachst mit antihumanistischem Vorzeichen. Auch die Relati- 
vierung des Normbegriffes durch die Psychologie und die Mythenforschung hat tiefe 
historische Wurzeln, denen in Kiirze nachzugehen fiir das bessere Verstandnis der 
gegenwartigen Situation ratsam erscheint. 

Der friiheste Versuch einer Relativierung der Antike von europaischer Tragweite 
ist die von Charles Perrault 1687 aufgeworfene Streitfrage, ob den Schriftstellern 
im augusteischen Rom oder den zeitgendssischen franzésischen Autoren der Vorzug 
zu geben sei. Die beriihmte ,,Querelle des anciens et des modernes* war sachlich 
miifig, weil sie unlésbar ist, geistesgeschichtlich aber von héchster Bedeutung, weil sie 
als Signal des gereiften kulturellen Selbstbewuftseins einer modernen Nation wirkte. 
Winckelmanns Werk stellt die indirekte Antwort eines deutschen Patrioten auf den 
Anspruch franzésischer Kulturhegemonie dar: Zwar kann er dem Zeitalter Ludwigs 
XIV. noch kein deutsches grand siécle gegeniiberstellen, wohl aber das von den Fran- 
zosen vernachlassigte Griechentum, aus dessen Adaption sich die deutsche Klassik 
entwickeln sollte. Doch die Ausschlieflichkeit seines Anspruchs mufte Widerstand 
hervorrufen. Schon bei Herder sind alle Nationen ,unmittelbar zu Gott“, nicht 


Griechen und Rémer allein. Wirksamer fiir die Zukunft wird jedoch die romantische’ 


Reaktion. Winckelmanns folgenschweres Schlagwort von der ,edlen Einfalt und 
stillen Gréfe* als den Hauptmerkmalen griechischer Plastik entspricht nur einem 
beschrankten historischen. Tatbestand. Es erweist iiberdies seinen ideologischen Cha- 
rakter, indem es, von mystisch-pietistischen Anschauungen durchsetzt, ein persénliches 
Seelenideal Winckelmanns, sein Ruhebediirfnis, auf. die Antike iibertragt. Der Mythos 
weckte den Widerspruch derer, die nicht mehr mit. Winckelmanns antifranzésischer 
Voreingenommenheit und mit seiner persénlichen Unruhe die klassischen Zeugnisse 
lasen, sondern sich nun unter der Einwirkung romantischen Geschichtsdenkens mit 
ihnen -auseinandersetzten. Am griechischen Mythos aber als dem héchsten Zeugnis 
antiker Religiositat zeigte sich die Unhaltbarkeit der quietistischen Idealisierung zu- 
erst: Waren doch bei Winckelmann all jene geheimnisvoll beunruhigenden Elemente 
_unterdriickt oder sublimiert, die ihr widersprachen: die Unterweltsgottheiten und 
der Volksglawbe, der Totenkult und die abnormen Seelenzustande im Rausch, im 
Tanz, im Traum. Diese dionysisch-orphischen, irrationalen, alogischen und antilogi- 
schen Bestandteile einer ,,apollinisch“ iiberformten Welt drangen nun mit Macht in 
den Vordergrund des allgemeinen Interesses und verandern, zum ersten Male seit der 
Renaissance, das Bild der Antike grundlegend. Gleichzeitig aber setzen sie Wir- 
kungskrafte antiker Herkunft frei, welche ihrerseits die Kiinste und besonders die 
moderne Dichtung in ein viel innigeres Verhaltnis zur Uberlieferung bringen, das wir 
noch genauer zu umschreiben haben. 

Der Vorgang setzt bereits gegen Ende des 18. Jahrhunderts ein. Er umfaft neben 
der eigentlichen Altertumswissenschaft die Religionsgeschichte, die vergleichende Re- 
ligionsforschung, die Vélkerkunde, die Philosophie und Psychologie, wahrend die 
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Dichtung selbst das ihr zur Verfiigung gestellte Material erst in jiingster Zeit aus- 
gewertet hat. Die Ansatze reifen zur ersten Bliite in den Werken Bachofens, Nietz- 
sches und Rohdes. Die wichtigsten Schriften Johann Jakob Bachofens, der ,, Versuch 
iiber die Grabersymbolik der Alten* und ,Das Mutterrecht“, erschienen in der 
knappen Spanne von 1859 bis 1861. Wenn Mommsen die Rémer als Rationalisten 
bezeichnet hatte, so erwidert ihm Bachofen, das sei ein ,,frevelhafter Ausdruck“; er 
selbst aber sagt allem ab, was er ,rationalistischen Diinkel* nennt. In bewufter 
Umkehrung des bisher Gelehrten kann er nun schreiben, die menschliche Zivilisation 
verdanke den Grabern mehr, als man vermute; fiir die Toten habe man eher gebaut 
als fiir die Lebenden. Der Besuch alter Grabstitten bereitete Bachofen hohen seeli- 
schen Genus. So lag auch die Verbindung mit den Katakomben auf der Hand und 
| erdffnete den Blick auf das christliche Sterben. Hier ist am Leitbild der Antike eine 
: Beziehung zum Tode gefunden, die Lessing neunzig Jahre zuvor skeptisch verleug- 
| net hatte, die aber heute, um die gleiche Zeitspanne spater und unter der Erfahrung 
einer unmittelbaren Todesdrohung fiir die gesamte Menschheit, ihre literarischen 
. Friichte tragt. Der christliche Existentialismus Gerhard Nebels oder Heinrich Wein- 
| stocks hebt in der griechischen Tragidie all jene Ziige hervor, die zur Angst, zum 
: menschlichen Versagen, zum Tode in Beziehung stehen und midchte am Verhalten 
zum Tode die Wertbestandigkeit des Humanismus messen. Und wenn Hans Erich 
Nossack seinem ,,Bericht eines Uberlebenden* des Zweiten Weltkrieges den home- 
rischen Titel , Nekyia“ gibt, das heift Opfergang zu den Toten, so driickt sich darin 
nicht mehr das Suchen nach klassischen Vorbildern unserer eigenen Existenz ani, / iP 
vielmehr ein tastendes Versuchen, dieser Existenz durch die Auseinandersetzung mit * 
ihren geistigen Urspriingen neuen Sinn abzugewinnen. Eine ahnliche Wendung voll- 
zieht sich in der italienischen Lyrik der Gegenwart, wenn Vergil wieder in seine 
Funktionen als Unterweltsfiihrer eingesetzt wird und dem Menschen seine Bindung 
an das Totenreich sinnbildlich zum Bewuftsein bringt, welche dieser seit der Re- 
naissance verdrangt hatte. 

Noch naher an die Gegenwart fiihrt Bachofens wichtigste Entdeckung, das Mutter- 
recht. Nach der Umkehrung der traditionellen klassizistischen Wertungen von Leben 
und Tod verkehrt sich an diesem Thema die traditionelle abendlandische Rechtsauf- 
fassung zugleich mit der Hierarchie der alten Vélker: ,,Jene Vélker, mit deren 
Namen der Ruhm antiker Grdfe ausschlieSlich verbunden zu werden pflegt, treten 

_in den Hintergrund. Andere, welche die Héhe der klassischen Bildung nie erreich- 
ten, nehmen ihre Stellen ein.“ Und mit besonderem-Nachdruck: ,,Der Anfang aller 
Entwicklung... liegt in dem Mythos“, wahrend Trennung von Mythos und Ge- 
schichte ,, corsuliber der Kontinuitat der menschlichen Entwicklung keine Bedeutung 
und keine Berechtigung“ hat. Hier klingt ein tiefes Mif&trauen nicht nur gegen das 
Hellenentum als: Vertreter des ,,Paternitatssystems“ im Rechtsleben auf, sondern 
bereits gegen die ,, Vaterwelt“ als solche, gegen den lastenden Paternalismus in Ge- 
sellschaft, Wirtschaft und Erziehung. Es wird sich spater auch gegen die Kirche als 
Reprasentantin der patriarchalischen Ordnung schlechthin richten. Auch diese Frucht 
reift erst in unsereny Jahrhundert: Klages und Schuler kniipfen an Bachofen an, um 
dem modernen ,,maskulinen“ Intellektualismus die Vorstellung einer aus Mutter- 
grund erwachsenen Kultur entgegenzusetzen. Untergriindig wirkt die Entzauberung 
des Paternalismus zugleich auf das expressionistische Drama ein, das den Sohn zum 
antipatriarchalischen, antitraditionalistischen Rebellen schlechthin erklart. Freilich ., 
wird die Gegenwelt nun nicht mehr durch Matronat und weibliches Erbrecht ver- 
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sinnbildlicht, sondern durch die Hundepeitsche in der Hand des Vaters, dem der 
Sohn in Hasenclevers Drama mit dem Revolver gegeniibersteht . . . 

Ahnlich dem Winckelmannschen Griechenbilde ist Nietzsches rebarbarisiertes 
Griechenbild zunachst zu verstehen als Projektion eines persénlich und zeitlich be- 
dingten Wunschbildes in die Psa unserer Kultur. Es ist jetzt aber nicht mehr 
der Wunsch nach Seelenfrieden, der auf die griechische Plastik. iibertragen wird, 
sondern die Sehnsucht nach Gesundheit und Starke, nach Freiheit von Angst, ,,Reue 
und Zerknirschung*. Die Griechen, ,,als die wahrhaft Gesunden*, werden mit dem 
Schopenhauerschen Vorrang des ,, Willens“* iiber den Intellekt ausgestattet; Sokrates 
als Hauptvertreter des Intellektuellen gilt als Zerstérer der urspriinglich griechischen 
Welt. In der Gestalt des ,,.Lebens“ um seiner selbst willen erhalt der Willensvorrang 
einen starken positiven Wertakzent. Wagners Musikdrama wird als Wiedergeburt 
der antiken Tragédie in einer Welt verstanden, welcher der unreflektierte Gebrauch 
des Lebenstriebes abhanden gekommen ist. So sehr sich dieses mit dem Hammer 
zurechtphilosophierte Bild der Antike von Bachofens melancholischem Grabermysti- 
zismus unterscheidet, so nahe steht es ihm durch den Spiirsinn fiir das eigentlich 
Unplastische im Griechentum. Durch die Einfiihrung des Dionysisch-Musikalischen, 
das aus.den unterbewuften Tiefen des Orgiastischen hervorbricht, wird die seit 
Winckelmann vorherrschende plastische Wertung des Griechischen zuriickgedrangt. 
Der Grieche, den die Kunst iiber die Sehnsucht nach buddhistischer Willensvernei- 
nung hinwegrettet und den sich das ,,Leben* mittels der Kunst erhalt, wie es in der 
»Geburt der Tragédie“ hei&St — dieser Grieche wird nun zum Urbild der krampf- 
haft ,Leben*-bejahenden Instinkte seines Schépfers sowie all derer, die in seinem 
Gefolge ein mystisch verklartes ,Leben“ gegen den ,,Geist“ ausspielen. Und wah- 
rend er bei Nietzsche selbst vornehmlich das aristokratisch stilisierte Gegenbild des 
anbrechenden Massenzeitalters ist, verwandelt er sich in politischer MifSdeutung gar 
bald zum muskulésen Vertreter des Ungeistes. Denn, so erkennt der antihumane 
Humanist Nietzsche mit dem Scharfblick des Kulturkritikers, ,,jenes Gefiihl fiir das 
Hellenische, wenn es einmal erwacht ist, wird sofort aggressiv und muf sich in einem 
unausgesetzten Kampfe gegen die angebliche Kultur der Gegenwart ausdriicken“. 
Selten hat die Geschichte den Propheten sowrecht gegeben wie Nietzsche in diesem 
Falle. 

So erfiillt sein Griechenbild eine Doppelfunktion in der modernen Kultur. Auf 
der unteren Stufe steht der griechische Mensch als exefmplarischer Vertreter biologi- 
scher Wohlgeratenheit, den kein moralisches Bedenken und kein Gefiihl der Angst 
am Gebrauch oder Mifbrauch seiner Gesundheit“ hindert. Dariiber erhebt sich die 
Welt seiner Kunst, vor allem die Tragédie, welche als Mittel zur biologischen Selbst- 
erhaltung gegen die lebensverneinenden Triebe verstanden wird. Dieser spatroman- 
tischen Auffassung steht das l’art pour l’art-Ideal schon sehr nahe, und es bedarf nur 
noch eines Schrittes, um die Kunst als Narkotikum und Stimulans oder als Religions- 
ersatz zu verstehen. Baudelaire hatte den Schritt schon vor Nietzsche getan, eben- 
falls in Anlehnung an antike Legenden, Chiffren und Symbole, die aus der Grof- 
stadtatmosphare von Paris ihren neuen Sinn erhalten. Von Nietzsche abhingig, 
werden ihn D’Annunzio, George und Benn vollziehen, ein jeder mit dem Nachdruck 
auf einen anderen Zug in Nietzsches faszinierendem Bilde: der Sanger der ,,Laudi“ 
und der ,,Figlia di Jorio* mit rauschhaftem Orgasmus, der das Substrat der itali- 
schen Urkrafte ins grelle Licht der Biihne stellt, und mit dem wortgewaltigen Pathos 
des Legioniars, welcher sich zum Nachfolger imperialer Rémer erkoren fiihlt; George 
hingegen mit aiBteniga gegen dionysische Formzersetzung (und darin mehr Winckel- 
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mann und Goethe zugeneigt), doch auf der Flucht vor der Vermassung der Gesell- 
schaft mit dem Ziele einer Erweckung der Antike, die als esoterisches Vorbild neuer 
Elitebildung verstanden wird; der Arzt Benn mit der Skepsis des Biologen gegen 
alle naturwissenschaftlich nicht fa&baren Tatbestinde und mit verhiillter Schwir- 
merei fiir die Ziichtung wohlgeratener Rassen nach dem Vorbild der Griechen — ein 
jeder aber riichkgewandt zum Wunschbild einer Antike, das nach Nietzsche den einzig 
fruchtbaren Ansatz fiir die kiinftige abendlandische Kultur in sich beschlof. 

Es ist das asthetisierende Scheinheidentum, genauer: die ausschlieSliche Beziehung 
dieses Weltbildes auf den Menschen, der Hominismus, gegen den sich der christliche 
Protest in der Gegenwart vornehmlich richtet. Doch wenn frommer Eifer Hominis- 
mus mit Humanismus grundsatzlich gleichsetzt und diesen mit jenem ablehnt, so 
schneidet er — bewuft oder unbewuft — auch die Wurzeln zu unserem Mutterbo- 
den ab: Er stellt die Antike als Urbild unserer geistigen Freiheit mit in Frage. Er ver- 
fahrt wie ein ungescnickter Chirurg, der eine Wucherung resezieren sollte und zu- 
gleich die Schlagader verletzte. Aus unserer Darstellung diirfte sich ergeben haben, 
daf der anthropozentrische Humanismus lediglic: eine Méglichkeit unter vielen dar- 
stellt, die Krafte der Antike fiir die Gegenwart freizusetzen, und gewif§ nicht die 
iiberzeugendste. Was aber die Antike selbst betrifft, gegen die sich der Protest in vie- 
len Fallen ebenfalls richtet, so hat sie zwar auch den Satz’ geschaffen, der Mensch sei 
das Maf aller Dinge; doch niemand wird heute den Sophismus des Protagoras fiir ein 
allgemein giiltiges Kennzeichen griechischer Religiositat halten wollen, zumal schon 
Platon gegen ihn polemisierte. Zeichnet sich griechische Religiositat doch vor allem da- 
durch aus, da& sie ein vollstandiges Durchdrungensein der Natur, des persénlichen 
und des Sffentlichen Lebens von géttlichen Kraften darstellt, und zwar in einem Mafe, 
wie es tiberhaupt nur ein zum Pantheismus neigender Polytheismus verwirklichen 
kann. Diese Religiositat ist nach einem Worte Bachofens ,,nicht nur ein Faktor, eine 
einzelne Richtung des Geistes, vielmehr das Einzige, das All, die Einheit im All*. 
Und bestandig kehrt als einzige ethische Lehre die Warnung vor Hybris wieder — 
genau vor dem Wahne also, der Mensch k6nne sich von seiner Urangst villig be- 
freien und in der Freiheit den Géttern gleich werden. Hier liegen also die Grenzen 
des griechischen Rationalismus. Daf sie gesehen und eingehalten wurden, stellt der 
sittlichen Kraft dieses Volkes das héchste Zeugnis aus. An der Tatsache aber, daf 
der religidse Existentialismus die Diskussion heute auf ein Gebiet vortraigt, welches 
noch vor wenigen Jahrzehnten begrenztes Reservat der klassischen Altertumswissen- 
schaft war, erweist sich erneut die Sprengkraft der antiken Idee: Wer immer im 
Abendland um Selbstverstandnis ringt, setzt sich mit den Urspriingen auseinander 
und wertet sie unter neuen Aspekten um. So beginnen die Samen, welche. die Grie- 
chen ausgestreut haben, zum Teil erst jetzt zu keimen. Sie bezeugen das unvergleich- 
liche Griindertum dieses Volkes, das fiir unsere Bildung durch keine andere Macht 
zu ersetzen ist. Denn es hat als einziges vorgelebt, wie man geistige Freiheit auch 
dann verwirklicht, wenn sie mit der natiirlichen Urangst vor den géttlichen Mac- 
ten mit dem BewuStsein tragischer Schuld gepaart ist. 

Nietzsches Kampf gegen die Philologie ist nur ein Teilgefecht seiner umfassende- 
ren Kritik am ,,Leben“-feindlichen Historismus. Sie fiihrte zu einem neuen Wunsch- 
bild der Antike, dessen weltanschaulich-literarische Folgen wir in Kiirze zu um- 
reiSen versucht haben. Doch dem bewuften Willen zur Remythologisierung steht 
ebenso miachtig die Tendenz zur Entzauberung des klassischen Mythos gegeniiber. 
Erwin Rohde schrieb 1882 in einem Briefe: ,,Ich lebe an mir selbst . . die allmahliche 
Umarbeitung der Asthetischen und absoluten Schatzung des Altertums in die histo- 
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rische und relative durch, die ja den Gang unserer Disziplin, freilich schon lange, ehe 
ich itiberhaupt anfing, bezeichnet hat: Ich bereue es kaum, persénlich mit der alt- 
modischen asthetischen Schatzung angefangen zu haben, aber nun muf ich stiick- 
weise die alte Haut mehr und mehr ablegen .. .* Der Satz enthiilt eine friihe Kritik 
am asthetischen Humanismus. Er bezeichnet genau den Weg der Altertumswissen- 
schaft im 19. Jahrhundert, die nun gerade mitf€ls der historischen Relativierung 
bisher ungeahnte Wirkungskrafte der Antike freisetzt. So ergibt sich die fiir unsere 
Krisensituation bezeichnende Erscheinung, daf an der jiingsten , Umarbeitung“ des 
Bildes der Antike sowohl bewuSt remythologisierende wie bewuft rationalisierende 
Tendenzen beteiligt sind, was wiederum fiir die Lebenskraft des Urbildes spricht, 
welches aus jedem Spiegel ein neues Bild zuriickwirft. Rohde selbst entdeckte in 
seinem Hauptwerk ,,Psyche* (1891—94) die erdgebundenen Machte der griechischen 
Religion und deckte iiberdies sehr altertiimliche Schichten in den religidsen Vor- 
stellungen der homerischen Welt auf. Damit war die Tiir aufgetan in das dunkle 
Reich des Archaischen und Primitiven, das nun, in unserem Jahrhundert mit den 
Mitteln der allgemeinen Psychologie, der Religionspsychologie und der Psychopatho- 
logie ins Bewuftsein gehoben, bisher iibersehene Krafte der Antike zu geistiger 
Wirkung bringt. 

Den Ansatzpunkt boten vor allem Aischylos’ ,Orestie“ und Sophokles’ Odipus- 
Dramen. Mit der Psychoanalyse entnimmt zum ersten Male eine infolge ihres 
Triebdeterminismus grundsatzlich antihumanistische Bewegung ein Hauptstiick ihrer 
Lehre dem griechischen Mythos. Sie erméglicht damit die fast hemmungslose Aus- 
beutung klassischer Motive fiir die nachtragliche psychoanalytische Deutung im 
Drama und im Roman der Gegenwart, von O’Neill bis Sartre und von Joyce bis 
Broch. Der Odipus-Komplex als angeblich normaler Inzestwunsch im Kindesalter 
und der an der Mutter gerachte Gattenmord in der ,,Orestie* eréffnen zugleich den 
Weg zur allgemeinen Psychologisierung der alten Welt. Unter Anwendung des 
Schemas von den verdrangten Sexualwiinschen und durch das Aufzeigen der Mit- 
wirkung unbewufter Seelenkrafte am Entstehen der mythischen Welt geraten nun 
zahlreiche Mythen in den (berechtigten oder falschen) Verdacht der Ideologisierung 
bzw. Sublimierung eines Naturtriebes und werden auch von den Dichtern durch 
rationale Deutung erbarmungslos demaskiert. In seiner Tendenz zur Enthiillung von 
» Uberbauten“ trifft sich das psychoanalytische Verfahren mit dem des dialektischen 
Materialismus. Entscheidend fiir die Wertung der Lehre im Hinblick auf die Antike 
scheint mir aber die Tatsache, da der prinzipielle ,,.Ideologieverdacht“, den die 
Psychoanalyse gegeniiber dem Mythos aufert, den Blick auf die eigentliche Lei- 
stung des Griechentums verstellt, das heift auf die selbstvollzogene Befreiung 
des Geistes von der Herrschaft des Mythos mit Hilfe des Logos, ohne daf bei diesem 
Vorgang jedoch das urspriinglich religiése Verhalten des Menschen, seine Ehrfurcht 
vor einem Unbekannten, gelitten hatte. So verwandelt sich die Mythenwelt in ein 
Arsenal analytisch zu bewAltigender Musterfalle und erweist selbst in dieser ver- 
weltlichten Gestalt ihre phantasieanregende Kraft auf die Dichter. Doch der eigent- 
lich religiése Gehalt der Mythen wird durch Systemzwang oft willkiirlich und in 
jedem Falle einseitig psychologisiert und damit seines urspriinglichen Charakters 
entkleidet. Das analytische Schema in der Dichtung verleugnet niemals seine Her- 
kunft aus dem Konsultationszimmer des Nervenarztes; Sartres Dramen sind mit 
Recht ,.Akte der Psychotherapie“ genannt worden, ,,in denen Diagnose und Heilung 
zusammenfallen“. In einer merkwiirdigen Verkehrung der Wirklichkeit, die sich 
nur aus dem therapeutischen Ursprung erkliren lat, gelten die pathologischen 
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Seelenzustande nun geradezu als die normalen, jedenfalls als die einzig interessan- 
ten und allein gestaltungswiirdigen. Wie sich besonders an der Deutung des Ge- 
wissens als ,Uber-Ich“ erweist, mangelt es der Lehre an Verstandnis fiir das spezi- 
fisch Religiése, das sich ja unter anderem gerade im Schuldbewuftsein auSert. Denn 
der griechische Dramatiker, der den Mythos szenisch gestaltete, demonstrierte in 
Wirklichkeit gar keine pathologischen Ausnahmezustinde, sondern stellte den Men- 
schen vor ,Grenzsituationen“, das heift vor diz entsetzliche Gegenwart der Gotter, 
vor denen er sich frei entscheiden mufte. So hat die psychoanalytische Lehre we- 
sentlich beigetragen zu der bezeichnenden Verwechslung des Pathologischen mit dem. 
Existentiellen, die gegenwartig einen guten Teil der dramatischen Hervorbringung 
und der asthetischen Kritik beherrscht — vornehralich durch die Aneignung des Orest- 
und Odipus-Stoffes fiir ihre urspriinglich therapeutischen Zwecke. Dagegen ist aber 
entschieden festzuhalten, da eine rein psychopathologische Deutung des Mythos 
am Wesen religidser (wie asthetischer) Erscheinungen vorbeigeht. Umgekehrt kann 
die Anwendung des analytischen Schemas auf antike Dramenstoffe den modernen 
Menschen zwar iiber seine Abhangigkeit von den Naturtrieben aufklaren, doch ihn 
von seinen Tavypata , seinen Leiden und Leidenschaften im Sinne des Aristoteles, 
in keinem Falle wirklich befreien. Denn was dem modérnen Drama fehlt, auch wenn 
es religidse Sinnbilder bemiiht, ist der kultische Ursprung und der religidse Gehalt 
der griechischen Tragédie. Wohl zeigt auch das analytische Drama den Menschen 
gern in seinem Wahne, er kénne gliicklich sein; doch indem es diese Illusion ent- 
zaubert, tut es bei weitem nicht das gleiche wie die antike Tragédie: Es stellt nicht 
das durch menschliche Hybris gestérte Verhaltnis zum Géttlichen wieder her; es 
bringt keine Katharsis. Vielmehr fiihrt es ihn vor das Nichts und damit vor eine 
schlechte Freiheit. 

Es ist das Verdienst der tiefenpsychologisch unterbauten Mythenlehre, den iiber- 
spitzten Neorationalismus der Analytiker eingedimmt und die echten psychologi- 
schen und psychiatrischen Erkenntnisse auf den klassischhen Mythos angewandt zu 
haben. Im Vorwort zur Neuausgabe seiner ,Antiken Religion“ bestimmt Karl 
Kerényi die Art des Humanismus, die er aus der Zusammenarbeit des Religions- 
historikers mit dem Tiefenpsychologen erwachsen sieht. Nicht nur als historischer 
Bildungsstoff kénne die antike Religion dem heutigen Europder bedeutsam werden; 
auch fiihre der erkannte Reichtum der Mythologie iiber einen idealisierten Mythos 
weit hinauws. Vielmehr diene die antike Religion ,¢iném den Griechen oder den 
Rémern nahestehenden Typ unter unseren Zeitgenossen zu einer Art Selbsterkennt- 
nis: zur Erkenntnis der eigenen religidsen Art eines angeborenen religidsen Stils*. 
Daraus spricht zunachst, wie schon aus Nietzsches Kritik am Historismus, das be- 
rechtigte Miftrauen gegen den Trivialhumanismus des 19. Jahrhunderts, der die 
Antike als tote Wissensanhaufung und in dsthetischer Versch6nung vermittelt hatte; 
sodann die echt humanistische Uberzeugung, es gebe auch heute geistige Typen, die 
der Antike innerlich verwandt seien; und endlich die Hoffnung ai Auseinander- 
setzung mit der Antike mége den modernen Menschen om eligidsen Selbstver- 
standnis fiihren, auch wenn dieser heute ,,innerhalb einer ¥nonotheistischen Religion 
oder in einer durchaus individuellen Beziebung zum Géttlichen* stehe. Dieser reli- 
gionspsychologische Humanismus tragt unverkennbar die Ziige unserer Zeit; auch 
er bezeugt die ungebrochene Wirkungskraft der Antike. 

Den Schliissel bietet der Mythos der alren Volker in der Deutung der Tiefen- 
psychologie. Wie Freud von der Neurologie, so geht Carl Gustav Jung von der 
Psychiatrie aus, iiberschreitet aber bald die von der pathologischen Betrachtung ge- 
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setzten Grenzen und kommt einer religionsgeschichtlich stichhaltigen Deutung des 
Mythos naher. Wiederum liefert die Antike selbst zunachst Modellsituationen. Die 
fruchtbarste Verbindung ergibt sich durch die Einfiihrung der Archetypen, charak- 
téristischer seelischer Verhaltensweisen, welche die individuellen psychischen Lei- 
stungen des Menschen zu immer wiederkehrenden, typischen Gebilden und Kon- 
figurationen ordnen. Diese Archetypen aber entsprechen offensichtlich bestimmten 
Bildern, die sich bereits in den mythischen Erzahlungen konkretisiert haben. Darum 
nennt Keréfyi die psychische Welt des modernen Menschen eine ,,Individualmytho- 
logie*, wahrend umgekehrt die antike Mythologie eine ,,Kollektivpsychologie“ dar- 
stellt. Die Beziehung der Griechen und Rémer zu den primitiven oder exotischen 
Vélkern, von Bachofen und Rohde bereits deutlich geahnt, erweitert sich jetzt durch 
die urtiimlichen Stadien der Bewuftseinsentwicklung, welchethnen_gemeinsam eig- 
nen. Dies fiihrt notwendig zu einer noch radikaleren Relativierung der klassischen 
Periode in der amtiken Kultur sowie der Griechen und Rémer iiberhaupt, denn nur 
durch die Erganzung der ,,anerkannten Klassiker“ mit Hilfe der anonymen mytholo- 
gischen Dokumente ergibt sich ,das ganze, reale Bild der griechischen Antike*. 
Gleichzeitig aber kommen die alten Vélker durch die strukturelle Ahnlichkeit threr 
mythologischen Bildwelt mit unseren individuellen Traumbildern in eine sehr ver- 
traute Nahe zur Gegenwart. In ihrer Eigenschaft als Mythagogen werden sie die 
Fiihrer zur psychischen Selbstdeutung des modernen Menschen, welcher im klassi- 
schen Mythos die eigene Seelenstruktur wiederfindet und mit seiner Hilfe sich selbst 
begreifen lernt. So iibernimmt das Griechentum nochmals die Aufgabe des Mittlers 
zum Selbstverstandnis seiner Lehrlinge — diesmal nicht mehr durch Kunst, Dich- 
tung, Philosophie, Wissenschaft oder Staatslehre, sondern durch seine unerschépfliche 
mythische Fruchtbarkeit. Zwar verlangt die Mythenlehre ausdriicklich die verglei- 
chende Betrachtung exotischer Mythen; doch indem sie die exemplarische Geltung 
der griechisch-rémischen Mythologie fiir unser Selbstverstandnis anerkennt, steht 
sie in der europaischen Tradition des Humanismus. 

Wenn es wahr ist, da die zeitgemafe Form der allgemein-menschlichen Orien- 
tierung heute die psychologische“ ist, so liegt es auch nahe, daf die Literatur an 
dieser Tendenz in der innigsten Weise teilnimmr. Denn ihr Hauptgegenstand ist ja, 
ganz allgemein gesprochen, die menschliche Seele in ihrer Beziehung zu sich selbst, 
zu dem, was iiber ihr ist, und zu dem, was sie umgibt in der Natur, der Gesellschaft, 
der Geschichte. Allem Dichtertum aber, so bekannte Thomas Mann, sei das psycho- 
logische Interesse eingeboren. Darum ist es nur natiirlich, da sich der Dichter heute 
mit wachem Interesse den Lehren anvertraut, die ihm Aufschluf iiber das Ratsel 
der Seele versprechen, sei es durch die Deutung des persénlichen oder des kollektiven 
Unbewuften. Die Bevorzugung antiker Motive durch zahlreiche Dramatiker und 
Romanciers unserer Zeit aber erklirt sich zwanglos durch folgende Uberlegungen. 
Zunachst hat die Psychologie selbst den Weg gewiesen, indem sie ihre Thesen an den 
exemplarischen Ur-Fallen der ,,Kollektivpsychologie“ erlauterte, die im antiken 
Mythos gestaltet sind. Dem Dichter aber bietet die Nachgestalrung den unermefli- 
chen Vorteil, daf& die Modelle gleichsam in abstrakter, zeitloser Reinheit vorliegen, 
unbeschwert von naheliefenden geschichtlichen Parallelen, welche die Beispielhaftig- 
keit des ,,Falles* verwirren kénnten. Doch selbst wenn der Dichter, wie etwa Sartre 
in den ,Fliegen* oder Brecht im ,,Lukullus“, ein sehr zeitnahes, ja eminent politi- 
sches Problem dramatisiert, erméglicht erst der historische Abstand den gewiinschten 
» Verfremdungseffekt*, indem er die leidenschaftliche persdnliche Teilnahme des 
Zuschauers von vornherein ausschlieSt und damit das Erreichen des desillusionisti- 
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schen Lehrzieles erleichtert. Diese Beobachtung gilt selbstverstandlich nicht fiir klas- 
sische Stoffe allein, sondern fiir jedes zeitlich und raumlich ferne Motiv, etwa ein 
chinesisches; doch wiederum fiir die klassischen Stoffe in besonderem Mafe, weil 
deren Neugestaltung zugleich die indirekte Polemik mit den friiheren Nachgestal- 
tungen oder die ironische Distanzierung von ihnen gestattet, wie zum Beispiel in 
Giraudoux’ ,Amphitryon 38“, angeblich der 38. Fassung der unsterblichen Farce 
seit Plautus. Ahnliche Vorteile ergeben sich umgekehrt fiir denjenigen Dichtertypus, 
der sich bewuft in das elfenbeinerne Gehause seiner Selbstgenugsamkeit zuriickzieht. 
Hier bedeutet die Wendung zur Antike meist ‘eine Flucht aus der unbewiAltigten 
Gegenwart in eine Scheinzeitlosigkeit. Solch unerwartete Spatwirkung des Antihi- 
storismus kann jedoch heute allein soziologisches, nicht aber asthetisches oder gar 
existentielles Interesse wecken, weil der literarische Historismus endgiiltig tot ist. 

Doch von den soziologisch interessanten Fallen abgesehen wire es ein billiger 
Einwand, dem modernen Dichter vorzuhalten, seine Umgestaltung eines antiken 
Motivs sei historisch unzutreffend. Zunichst ist die historische Forschung selbst im 
Flusse, und in ihrer Unabgeschlossenheit besteht ja ihre Existenzberechtigung. So- 
dann ist es das unabdingbare Recht einer jeden Geizeration, das Arsenal historischer 
Motive derart auszuwerten, wie es ihr richtig scheint, um sich selbst im Gleichnis 
darzustellen. Gelingt es ihr, das Uberlieferte mit Leben zu erfiillen — und das heift 
immer: mit eigenem Leben —, so ist sie, asthetisch wie existentiell gesprochen, im 
Recht; andernfalls schuf sie einen asthetischen Zwitter ohne Belang fiir unsere innere 
Existenz, zu welcher Gattung der historisierende Roman und das historisierende 
Drama per definitionern gehéren. Mit eigenem Leben erfiillen aber bedeutet: die 
Sinnbildlichkeit eines iiberliefetten Motivs erkennen, sie zur eigenen Existenz in 
Beziehung setzen und diese am Sinnbild darstellen. Dieses tief geheimnisvolle Um- 
schaffen des Geschaffnen gelingt heute weder durch simple Nachahmung noch durch 
starre Anwendung eines psychologischen Schemas, denn beide Méglichkeiten fiihren 
unweigerlich zur Manier. Umschaffen meint transponieren in einen neuen Stil: in 
den Stil einer Zeit, welche am vorgegebenen Gegenstand der. Antike sich selbst 
begreifen méchte. | 

So erscheint nun auch das Problem des Klassischen unter einem zeitnaheren 
Aspekt. Goethes Mahnung, weil in den Werken der Griechen stets der schéne 
Mensch dargestellt sei, mii&ten wir immer zu ihnen zuriickkehren, scheint mir auch 
im Zeitalter der abstrakten oder absichtlich deformierten Kunstgebilde ihren Sinn 
nicht verloren zu haben. Freilich mit der Einschrankung, daf wir den schénen 
Menschen nicht mehr als Norm anerkennen, wohl aber als exemplarisch fiir unsere 
Kultur die Tatsache, daf die Griechen den Menschen tiberhaupt als Gleichnis des 
Gottlichen darzustellen wagten, obwohl sie seine Anwandlungen zur / Hybris 
genau kannten. Was sie dabei von allen anderen Vélkern unterscheidet, hat Ernst 
Langlotz jiingst so formuliert: ,, Die Epiphanie der Gottheit in Menschengestalt, die 
religidse Méglichkeit der Inkarnation eines Goties in einem Menschen... ist das 
Weltbewegende, das die Griechen der Menschheit und Europa im besonderen ge- 
bracht haben. Man vergleiche Gétter der Agypter, Babylonier und Syrer, von den 
Barbaren aller Zonen und Zeiten ganz zu schwzigen, mit den durch Kult, Wort 
und Bild gepragten der Griechen, um sich des Molochitischen bewuft zu werden, das 
die Griechen in ihrem religidsen Denken und Leben iiberwunden haben... Deshalb 
wird diese Apperzeption des Géttlichen und die menschengestaltige Plastik, die ihr 
gemaf ist, fiir Europaer immer eine viel tiefere Gewichtigkeit haben als die ab- 


-strakte Kunst... Deshalb scheint heute die griechische Kunst eine in einem ganz. 
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‘neuen Sinne humanistische Bedeutung zu besitzen: als das Ereignis der Mensch- 
werdung gottlichen Geistes im Menschenkérper der Plastik und in der dichterischen 
Darstellung von erschiitternden oder erhebenden Schicksalen des Menschen, das heift 
eben unserer Kreatur und in unserem Spannungsverhaltnis zu dem Bereich der 
Gottheit.* 

Freilich sollte uns dieses Abbild des Géttlichen in menschlicher Gestalt nicht zu 
Hochmut verleiten: Wir kénnten die Meinung der Griechen kaum griindlicher mif- 
verstehen. Denn kein griechisches Bildwerk der wenigen Jahrzehnte im 5. Jahr- 
hundert, die heute als die eigentlich klassischen gelten, stellt einen selbstgenugsamen 
oder einen schénen Menschen in dem Sinne dar, wie Goethe ihn verstand. Die 
Statuen, denen wir das Pradikat des Klassischen zuerkennen, halten vielmehr einen 
der seltenen und immer kurzen-Augenblicke der Begnadung in der Seelengeschichte 
des Menschen fest, da dieser mit sich selbst in Einklang stand, innerlich unzwiespaltig 
und ungebrochen, doch deshalb nicht unbewuft seiner prinzipiellen Gebrechlichkeit 
und metaphysischen Unzulanglichkeit. Dies zu leugnen wire schon darum verfehlt, 
weil die Statuen kultischen Zwecken dienten, sei es als Ausdruck der Bitte, des 
Dankes, der ehrfiirchtigen Darbietung. Wie die Griechen diese innere Harmonie bei 
gleichzeitigem Bewuftsein ihrer dauernden Bedrohtheit durch unbegreifliche © 
Schickungen meinten, hat in wahrhaft klassischer Weise Pindar in der Eingangs- 
strophe zu seinem 6. nemeischen Siegeslied gesungen: 


Eins ist der Menschen, 
Eins der Gétter Geschlecht; 
Doch von einer Mutter 
Haben wir beide den Odem. 
Aber uns trennt 
Eine scheidende Kraft: 
Hier ist nichts Bestandiges, 
Dort aber stehet 
Ehern der Himmel, 
Ewig ein sicherer Sitz. 
Dennoch sind wir 
Den Gottern ein wenig 
Durch Hoheit des Geistes 
Oder durch Bildung 
Des Leibes verwandt, 
Bleibet uns gleich 
Die Bahn verborgen, 
Da uns das Schicksal 
Jegliche Stunde 

— Der Nacht und des Tages 
Zu wandeln befahl. 


In diesen Versen ist sich der Mensch seiner Fréiheit und Wiirde bewuft. Er begibt 
sich ihrer nicht durch die gemeine ‘Angst der Kreatur, ja er fiihlt sich den Gottern 
verwandt und verbunden, wenn auch in Demut. Denn er kennt die Schranke, die 
ihm gesetzt ist; doch er emp6rt sich nicht mehr wie in prometheischer Urzeit wider 
ihre harte Gewalt. Ungewifheit iiber die Zukunft ist sein zugemessenes Teil; nur im 
Hier und Heute kann er sich bewahren. Da aber muf er handeln, zum Siege oder 
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zum Scheitern bestimmt wie die Jiinglinge auf der Bahn von Nemea. In den Versen 
ihres Sangers ist einer jener klassischen, Augenblicke der Kultur bewahrt, da die 
schwankenden Arme der Waage fiir eines Fliigelschlages Dauer stillzustehen schei- 
nen. Hier'wird die iiberzeitliche Kraft des klassischen Vor-Bildes fiir unser Schicksal 
zu dieser Stunde sinnfallig. Es ist an uns, sie unter der klassizistischen Ubermalung 
in ihrer Urspriinglichkeit zu erkennen und, uns zum Heile, noch einmal freizu- 
setzen. Denn nur die Urspriinge verbiirgen die Zukunft. 
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VERGIL 


anima naturaliter christiana 


d 
_ von Professor Dr. Hans O p per mann - Hamburg 


Im 21. Gesang des Purgatorio treffen Dante und Vergil den Dichter Statius, der 
im Mittelalter als heimlich getaufter Christ galt. Beim Anblick Vergils, in dem er 
sein grofes Vorbild verehrt, will er niederfallen und dankbar seine Knie umfassen, 
und als Grund fiir diese Dankbarkeit fiihrt er im folgenden Gesang (22) aus: 


”Du hast zuerst mich zum Parnassus 

gewiesen, daf ich trink in seinen Grotten, 

und mir zuerst zu Gott auch hingeleuchtet., 

Du tatst wie jener, der des nachts einhergeht 

und hinter sich ein Licht halt, das ihm selber 

nichts hilft, doch kundig macht, die nach ihm kommen, 
dort, wo Du sprachst: , Jahrhunderte erneun sich, 
Astraa kehrt zuriick, es kehrt die Urzeit wieder, 

und wieder steigt ein neu Geschlecht vom Himmel.‘ 


Durch Dich ward Dichter ich, durch Dich zum Christen.“ 


In diesen Versen ist ausgesprochen, was Vergil wahrend des ganzen Mittelalters 
und dariiber hinaus eine Sonderstellung unter den rémischen Dichtern angewiesen 
hat. Man sah in ihm nicht nur das grof&e Muster vollendeter Dichtkunst: als solchen 
feiert ihn Dante gleich zu Anfang seines Gedichts (Inf. I 79): 


»90 bist Du der Vergil denn und die Quelle, 
draus sich so reicher Strom der Red’ ergiefet . . . 
© Du, der andern Dichter Licht und Ehre.“ 


Aber ebensosehr sah man in ihm einsn Vorlaufer des Christentums. Den unmittel- 
baren Anla& gab die 4. Ekloge, die Statius zitiert und deren Prophezeiung man 


‘auf die bevorstehende Geburt des Heilands bezog und als heidnische Prophezeiung 


neben die des Jesaias und der Propheten stellte. Aber trotz der Parallelen, die 
zwischen der heidnischen und der christlichen Prophezeiung bestehen, diirfen wir 
annehmen, daf es iiber dieses eine Gedicht hinaus im Werke dieses Dichters allge- 
meine Griinde gegeben haben muf, die diese christlicie Deutung férderten. 

Diese Uberlegung wird auch noch von anderer Seite her unterstiitzt. Es ist heute 
nicht mehr méglich, die mittelalterliche Deutung des puer der 4» Ekloge auf das 
Christuskind naiv aufrechtzuerhalten. Sollte es aber Zufall sein und nicht vielmehr 


. Ausdruck desselben Gefiihls, aus dem heraus das Mittelalter in Vergil einen poten- 


tiellen Christen sah, wenn in unseren Tagen ein bedeutender Dichter, der sich bewuft 
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zum Christentum bekennt, gerade in Vergil die klassische Vollendung des Dichter- 
tums sieht? 

Am 16. Oktober 1944 versdmmelte sich inmitten der Wirren des Krieges in 
London die Virgil-Gesellschaft, um von T. S. Elliot eine Antwort auf die Frage zu 
erhalten, was denn ein Klassiker sei *). Und diese Antwort ging schlicht und einfach 
dahin, da& kein Dichter das Phanomen des Klassischen reiner verkGrpere als. Vergil. 
In seinem Werk seien alle Bedingungen erfiillt, die das klassische Dichtwerk schiifen: 
Geist, Sprache und gesellschaftliche Sitten seines Volkes hatten den Zustand der 
Reife erreicht, das Bewuftsein, von einer groRen Vergangenheit getragen zu sein, 
verbinde sich mit dem Vertrauen in eine Zukunft, an der noch nicht bewuft ge- 
zweifelt werde; ein Stil, durch den nicht die Individualitat des Dichters, sondern der 
Genius der lateinischen Sprache schlechthin zu sprechen scheine; ein Gehalt,-der iiber 
sich selbst hinausweise und hiniiberschwinge in die Bezirke des allgemein und fiir 
. alle Menschen Giiltigen — das alles habe durch Vergil ein Kunstwerk entstehen 
lassen, das eine kritische Norm fiir alle Dichtkunst setze und deshalb in einem be- 
sonderen Mafe als klassisch angesprochen werden miisse. Daf damit nichts iiber die 
absolute Gréfe des Kunstwerks ausgesagt sei, unterstreicht Elliot selbst. 

In der Tat gibt es. wohl keinen anderen Dichter, der fiir das ganze Abendland 
so sehr als Mafstab gegolten hat wie Vergil. Fast vom ersten Auftreten an als 
reinster Ausdruck rémischen Wesens von seinem Volke begeistert begriift, bleibt er 
durch Mittelalter und Neuzeit bei allen europaischen Vélkern in lebendiger Gel- 
tung. Daf er fiir die Deutschen seit fast zwei Jahrhunderten durch das ,,Original- 
genie“ Homer iiberschattet und im allgemeinen Bewuftsein fast véllig verdrangt 
wurde, ist eine Sonderentwicklung, die sich auf unser Volk beschrankt und die ihr 
Teil zu der- geistigen Isolierung Deutschlands beigetragen hat. Auf alle Falle hat 
das Bild des Menschen im Bereich der rémischen Welt — trotz allem, was Cicero 
fiir die Hurhanitat getan hat — keine edlere Auspragung gefunden als in den Ver- 
sen Vergils. 

Bei diesem Menschenbild werden wir ansetzen miissen, wenn wir fragen, was die 
christliche Deutung Vergils ausgelést oder geférdert haben kann. Wer von diesem 
Menschenbild reden will, sieht sich im wesentlichen auf ein Werk des Dichters ver- 
wiesen, auf die Aeneis. Sie ist sein Hauptwerk, das Gréfte, woran er je seine Krafte 
gesetzt, sein letztes Werk, und wenn es nach dem Willen des Dichters gegangen wire, 
wiirden wir es nicht lesen. Denn — es ist nur eine biographische Einzelheit, aber sie ist 
fiir Vergils Kiinstlertum charakteristisch — als er auf eine Reise nach Griechenland © 
ging, von der er nicht heimkehren sollte, hatte er angeordnet, im Falle seines Ablebens 
das Werk zu vérnichten. Und noch aus den Fieberphantasien seiner letzten Stunden . 
verlangte er nach den Rollen des Manuskriptes, um mit eigner Hand das Ergebnis 
zehnjahriger Arbeit den Flammen zu iibergebefi. Denn das Werk war nicht voll- 
endet. Zwar waren alle zwélf Biicher vollstandig,»aber die letzte Feile fehlte. Und 
jene Ungeniigsamkeit des Kiinstlers, die dem Wissen um das Ideal entspringt, war in 
Vergil so gro, die Forderungen, die er an sein Werk stellte, so hoch gespannt, daf er 
die Vernichtung einer Veréffentlichung vorzog, die ein nicht ganz Vollkommenes 
hatte ans Licht treten lassen. Der Machtspruch des Kaisers Augustus hat nach Vergils 
Tod die Vernichtung verhindert. 

In diesem Werke geht es in erster Linie um den Menschen und sein Wesen. Der 

Aeneis gehen, wenn wir von umstrittenen Jugendgedichten absehen, zwei Werke 


*) T. S. Elliot, Was ist ein Klassiker? Deutsch in: Antike und Abendland III (1948) 9. 
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voran, die jeweils einen Schritt auf die Aeneis zu bedeuten, die aber nicht in gleichem 
Mafe. den Hauptakzent. auf das Menschenbild legen. Dagegen haben sie mit der 
Aeneis das gemein, daf$ Sinn und Zweck des Dichtwerks mit dem unmittelbar Ge- 
sagten nicht ersch6pft ist, sondern daf das Gesagte iiber sich hinausweist auf Zusam- 
menhiange eines tieferen Sinnes, der unter der Oberfliche liegt. Und dieser tiefere, 
zunachst verborgene Sinn ist das, worauf es eigentlich ankommt. Vergils Werke 
bringen eine ,Idee“ im Sinne Schillers zum Ausdruck, und Vergil ist der Prototyp 
des sentimentalen Dichters im Sinne desselben Schiller. In dem ersten seiner Werke, 
den zehn Hirtengedichten der Bucolica oder Eklogen, ist es vor allem das fiir Vergil 
charakteristische Naturgefiihl, das solche doppelbédige Aussage méglich macht. Die 
zart gedimpften Tone seiner Naturbilder, die sich zu der von Vergil erfundenen 
Ideallandschaft Arkadien zusammenschliefen, spiegeln das empfindende, leidende 
und sich erhebende Ich des Menschen wider, dessen Seele ihrerseits die Bilder der 
Natur reflektiert. Mensch und Umwelt werden lyrisch verschmolzen, und dadurch 
wird die Natur beseelt und in dieser Beseelung zum Spiegel dessen, was der Mensch 
in seinem Inneren empfindet. Durch diese Spiegelung aber wird die Welt der Hirten 
und Bauern, der Tiere, Wiesen und Walder, die die Gedichte unmittelbar schildern, 
transparent und laft Vorgange und Erlebnisse durchscheinen, die jenseits der buko- 
lischen Gehalte liegen, ob es sich dabei nun um persénliche Glaubensiiberzeugungen 
Vergils handelt (Buc. 5) oder um die aufere und imnere Krise, in die die Erleb- 
nisse des Biirgerkriegs und der Verlust des vaterlichen Erbes den Dichter stiirzten 
(Buc. 9 und 1), oder um die Vision eines kiinftigen Friedensreiches auf Erden, dessen 
Erscheinen an die Geburt und das Heranwachsen eines géttlichen Kindes gekniipft 
ist (Buc. 4). 

Auch das nachste Werk, die Georgica, zeigt diese eigentiimliche Doppelbédigkeit. 
Es gibt sich zunachst als ein Lehrgedicht vom Landbau. Das Lehrgedicht, die Dar- 
stellung eines sachlichen spréden Stoffes in kiinstlerisch reizvoller Form, war eine 
beliebte Dichtform des Altertums. Bei Vergil ist die Arbeit des Bauern der unmittel- 
bare Gegenstand der Darstellung. Aber schon die Unvollstandigkeit der Vorschrif- 
ten fiir den Landmann zeigt, daf$ es nicht auf die technische Belehrung ankommt. 
Dazu machen die lehrhaften Teile nur die gute Halfte des Gedichtes aus. Immer wie- 
der miinden sie in grofe Teile von exkursartigem Charakter. Diese legen um die 
lehrhaften Teile eine Schicht dichterischen Sagens, die iiber den Lehrgehalt hinaus- 
weist in allgemeinere Zusammenhiange. Diese Exkurse zeigen namlich, daf das Leben 
in sinnvoller Ordnung alle Welt durchwaltet, eine Ordnung, durch die Pflanze, 
Mensch und Tier verbunden sind. Diese Ordnung geht iiber das Naturgefiihl der 
Hirtengedichte hinaus. Die Natur ist jetzt nicht nur Spiegel, der Stimmungen und 
Seelenlagen reflektiert, sondern ein umfassender Lebensbezirk, in dem bestimmte 
Regeln und feste Ordnungen herrschen. Diese Ordpung der Natur ans Licht zu stel- 
len, ist der eigentliche Sinn der Georgica. Sie macht iiberhaupt erst die Tatigkeit des 
Bauern lehrbar, die sich ihr bequemen muf, denn im Leben des Bauern sind die ge- 
rechten Ordnungen der Natur auf Erden noch am reinsten verkérpert. Deshalb wird 
ihr Leben in einem der schénsten Exkurse (II 458—540) als das eigentlich gliickliche 
gepriesen. An dieser Stelle aber vollzieht sich eine uberraschende Weitung des Blick- 
feldes. Das Leben des Bauern erscheint nicht nur als Vollzug der grofen natiirlichen 
Ordnungen, es erneuert zugleich eine Epoche, in der dieses Leben in der Vergangen- 
heit schon einmal Wirklichkeit gewesen war, zur Zeit der alten Sabiner, des Romu- 
lus und Remus; ja, noch friiher, im goldenen Zeitalter Saturns hatte ein naturgemafes 
Bauernleben in Italien geherrscht. Damals schon war gelebt worden, was Vergil 
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seiner von den Biirgerkriegen zerriitteten Zeit, dem eversum saeculum,-als Weg zur 
Rettung weist. Hatten sich die Naturschilderungen wie die Lehren der Georgica sonst 
nur in der Gegenwart bewegt, so tut sich hier mit der Embeziehung des Gewesenen 
eine neue Dimension auf, die des Geschichtlichen. Damit deuten die Georgica nach 
vorwarts, auf die Aeneis, die von geschichtlichhem Bewuftsein getragen ist. Das 
Hauptthema der Georgica sind die Ordnungen der Natur, der Mensch erscheint im 
allgemeinen nur innerhalb dieser Ordnungen; die Wendung ins Geschichtliche am 
Ende von Buch II ist Episode. Erst in der Aeneis ist der Mensch, nicht mehr die Na- 
tur, die sehr zuriicktritt, das beherrschende Thema. 

Das Epos, das zwélf Biicher umfaft, schildert die Schicksale des Aeneas, der aus 
der brennenden Troja mit Vater und Sohn flieht und die Gétter der Heimat iiber das 
Meer hin in eine neue verheiff§ene Heimat, nach Italien bringt. Dort soll er ihnen 
eine neue Statte schaffen, und dieser Statte — Rom ist gemeint — wird kiinftige 
Gréfe und Macht ohne Grenzen prophezeit, Aber diese kiinftige Entwicklung wird 
nur in Aussicht gestellt, ist nicht Gegenstand des Epos. Die Handlung, die’mit der 
Zerst6rung Trojas zu laufen begann, bricht in dem Augenblick ab, in dem Aeneas 
durch die Uberwindung seines erbittertsten Gegners endgiiltig auf dem Boden der 
neuen Heimat Italien Fu gefaft hat. 

Auch hier weisen, wie in den friiheren Werken, die Vorgange, die unmittelbar 
geschildert werden, iiber sich hinaus auf tiefere und bedeutendere Zusammenhange. 
Und um dieser Zusammenhiange, nicht um seiner selbst willen, wird das Geschehen 
um Aeneas erzahlt. Das spricht gleich die Einleitung deutlich aus. Waffen will des 
Dichter singen und den Mann — arma virumque cano —, der von Troja nach Italien 
kam, fliichtig nach Schicksalsschlu8 — fato profugus —, und damit fallt gleich zu 
Beginn der entscheidende Begriff des Schicksals, des fatum. Unsagliche Leiden muf 
er zur See, blutige Kampfe zu Lande muf er bestehen, damit er — und dieses ,,da- 
mit“ *) ist wichtig, weist es doch von Anfang an auf einen Sinn hin, der hinter den 
Ereignissen steht — damit er die Stadt griinde und die Gétter nach Latium bringe, 
Handlungen, aus denen dann die grofe Roma entstehen sollte. Und nachdem dann 
der unmittelbare Anlaf fiir die vielfachen Leiden des Aeneas, der Zorn der Gottin 
Juno auf alles trojanische Wesen, genannt ist, wird der fiir das ganze Werk ent- 
scheidende Gesichtspunkt am Ende der Einleitung noch einmal ausgesprochen: Solch 
eine schwere Miihe war es, den Grundstein fiir das rémische Volk zu legen, tantae 
molis erat Romanam condere gentem. Dieser Satz_Kat in den griechischen Vorbil- 
dern, vor allem in der Odyssee, keine Entsprechung, er ist ganz Vergils eigen. So wird 
von Anfang an deutlich, daf die Erzihlung von Aeneas nicht um ihret-, nicht um 
seinetwillen erzahlt wird, sondern um des kiinftigen Geschehens willen, das in dem 
Aeneasschicksal keimhaft angelegt ist vermége der eigentiimlichen Struktur des Ge- 
schichtlichen, nach der das Gewesene die Méglichkejten der Zukunft er6ffnet. 

* Dann setzt unmittelbar die Handlung ein, und zwar mitten in ihrem Ablauf; Ae- 
neas ist schon auf der Fahrt von Sizilien nach Italien, da gerat er in einen Sturm; der 
verschlagt ihn nach Afrika, zu der Phénikerkénigin Dido, der Griinderin von Kar- 
thago, und hier tragt er erzahlend — eine kunstvolle, der Odyssee abgelauschte Kom- 
positionsform — seine Erlebnisse von der Zerstérung Trojas bis zu seiner Ankunft in 
Karthago nach. 

Von des Aeneas zukunftstrachtiger Aufgabe sprach die Einleitung ebenso wie von 
den iibermenschlichen Kraften, die ihn bei seiner Aufgabe fordern — das fatum — 


*) Im Lateinischen durch einen finalen Temporalsatz ausgedriickt. 
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und hemmen — der Zorn der Juno. Er selbst tritt uns zuerst inmitten des Sturmes _ 
entgegen, umgeben von Wogenprall und Untergang der Gefahrten, und seine erste 
Handlung ist bezeichnenderweise ein Gebet. Frémmigkeit, pietas, ist seine hervor- 
ragendste Eigenschaft, die ihm schon die Einleitung bescheinigte. Aber der Inhalt des 
Gebets ist Verzweiflung, Aeneas beneidet die, die vor Troja fiir die Heimat kamp- 
fend fallen durften und hadert mit dem Geschick, das ihm diesen Tod versagt hat. 
Kein Wort von der Aufgabe, um die er doch weif. Der Aeneas, den uns der Dichter 
zuerst zeigt, ist ganz der Vergangenheit zugewendet, erfiillt von Sehnsucht nach dem 
Einstigen verzweifelt er an Gegenwart und Zukunft. Und als dann die Schiffe aus 
dem Sturm gerettet sind, tréstet er zwar die Gefahrten mit dem Hinweis auf die 
verheifene Zukunft, aber er wirkt dabei nicht gerade iiberzeugt und iiberzeugend. 
Dann fiihrt der Dichter den Leser in den Olymp, wo Aeneas’ Mutter Venus, besorgt 
um den sturmverschlagenen Sohn, dem obersten Gott Jupiter ihre Sorgen klagt. 
Aber der tréstet sie. Das Schicksal bleibt trotz aller Retardierung unverandert — 
manent immota tuorum fata tibi —, Aeneas wird die Stadt bauen, von der aus Rom 
gegriindet wird, und Rom wird ein Reich ohne Grenzen beherrschen — imperium 
sine fine dedi —, ein Reich, das zugleich ein Reich des Friedens und der Gerechtig- 
keit ist. 

Diese Jupiter-Venus-Szene ist der erste der grofen geschichtlichen Durchblicke, 
durch die hinter der Aeneas-Handlung immer wieder die gesamte rémische Ent- 
wicklung bis auf die Zeit des Dichters als das, was dieser Handlung eigentlich Sinn 
gibt, vergegenwartigt wird. Hier steht diese Verheifung, die ja zugleich Aufgabe ist, 
in scharfem und bewuftem Gegensatz zu dem Aeneas, den der Dichter zunachst ein- 
fiihrt und der nahe daran ist, an dieser Aufgabe zu verzweifeln. Er wird wachsen 
miissen, um das zu erfiillen, wozu er vom fatum berufen ist, und dies Hineinwachsen 
in die Aufgabe, verbunden mit einer immer genaueren Bestimmung.der Aufgabe, 
macht den wesentlichen Inhalt der ersten Halfte der Aeneis, der Biicher I bis VI, 
aus. Ich hebe daraus nur die Partien hervor, die fiir die Wesensbestimmung des Ae- 
neas von Bedeutung sind. 

Die Biicher II und III bringen — wie gesagt — aus dem Munde des Aeneas den 
Bericht iiber seine Erlebnisse vor der Landung in Afrika, Buch II die Zerstérung Tro- 
jas, Buch III die Irrfahrten von Troja bis Karthago. Die besonders schwierige Auf- 
gabe des zweiten Buches war fiir die Gestalt des Aeneas die folgende: der Stammvater 
Roms war als Besiegter von Troja geflohen und mufte doch als Held erscheinen. 
Vergil list diese Aufgabe durch zwei kiinstlerische Griffe: er la&t die Eroberung 
Trojas durch die Griechen als den Sieg von Falschheit und Betrug iiber Ehrlichkeit 
und Vertrauen erscheinen, und er laft Aeneas nach tapferem Kampfe unter starkstem 
Widerstreben auf Gotterbefehl Troja rdumen. Zuerst erscheint ihm Hektor im 
Traum, teilt ihm mit, da& die Gétter Trojas Untergang beschlossen haben und weist 
ihn zum erstenmal auf seine Aufgabe hin. Er soll fliehen und fiir die Schutzgotter, 
die Penaten von Troja, einen neuen Wohnsitz suchen, wo er sie nach langer Irrfahrt 
ansiedeln wird — eine noch sehr unbestimmte Formulierung der Aufgabe. Nur das 
wird klar ausgesprochen, was fiir den Augenblick zu tun ist: die Flucht und die Ret- 
tung der Gotterbilder. Aber Aeneas, weit entfernt, dem Befehl zu gehorchen, stiirzt 
tapfer in den Kampf um die Heimat. Es bedarf erneuten gottlichen Eingreifens, um 
ihn auf den rechten Weg zu bringen. Der Refehl der Mutter Venus fiihrt ihn zu den 
Seinen, ein Zeichen von Jupiter, das Aeneas’ Sohn Julus als Trager einer grofen 
Zukunft kennzeichnet, und seine Ausdeutung durch den Vater Anchises veranlassen 
ihn schlieRlich, die brennende Stadt zu raumen. Und so, den alten Vater, der seiner- 
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seits die Gétterbilder tragt, auf den Schultern, den kleinen Sohn an der Hand, 
schreitet Aeneas aus der brennenden Troja hinaus in die Nacht, das erste jener grofen 
Bilder, in denen der Sinn dieser Gestalt sich zur Anschauung verdichtet. Zwischen 
Gewesenem und Kiinftigem, symbolisiert in Vater und Sohn, unter der Macht der 
Gétter stehend, geht der Mensch seinen Weg. | 

Das dritte Buch, die Schilderung der Irrfahrten, beginnt mit einem ahnlich grof 
gesehenen Bilde. Nachdem die Reste der Trojaner Schiffe gebaut haben und die 
giinstige Jahreszeit gekommen ist, gibt Anchises das Signal zur Abfahrt. Und Aeneas 
segelt ab: ungewif, wohin das Schicksal ihn ruft, wo er Fuf§ fassen wird, ein Ver- 
bannter, fahrt er dahin hinaus aufs Meer mit den Genossen, dem Sohn und den 
grofen Géttern der Heimat — cum sociis gnatoque Penatibus et magnis dis. 

Es folgen immer neue Versuche der Trojaner, in fremdem Land festen FufS zu 
fassen: Winke der Gétter begleiten sie und lassen allmahlich immer mehr Licht in die 
Zukunft fallen. Das alles ergibt eine wechselvolle, zwischen Hoffnung und Ver- 
zweiflung hin und herlaufende Bewegung, ein wellenférmiges Auf und Ab der 
Handlung, bis am Ende das Ziel Italien deutlich vor Augen steht. Dabei ist wichtig, 
daf die Aufhellung der Zukunft gepaart ist mit einer Aufhellung der Vergangenheit. 
Auf Delos verhei&t der Gott Apollon den Trojanern, das Land, aus dem ihre Vater 
gekommen seien, werde sie als Heimkehrer aufnehmen: ,,Sucht euer altes Mutter- 
land, antiquam exquirite matrem!* Dort wird das Haus des Aeneas iiber alle“Welt 
zu allen Zeiten herrschen. Anchises deutet das Orakel auf die Insel Kreta. Aber als 
die Trojaner hier siedeln, zeigen Mifswachs und Pest, daf die Auslegung falsch war. 
Im Traum erscheinen die Penaten dem Aeneas und geben die richtige Auskunft. 
Italien ist gemeint, woher die Urvater der Trojaner gekommen sind. Und mit dieser 
endgiiltigen Angabe verbindet sich wieder die Verheifung kiinftiger Grofe. 

Damit ist ein gewisser Abschlu& erreicht. Aeneas kennt jetzt seine Aufgabe und 
sein Ziel. Aber ebenso wichtig ist, wie er zu dieser Kenntnis kam. Die Aufhellung 
der Zukunft ist zugleich eine Aufhellung der Vergangenheit. Mit jedem Schritt der 
Aufklarung fallt das Licht zugleich nach vorn und zuriick. Die MiSdeutung des ersten 
Spruches durch Anchises war nur méglich, weil er den Hinweis auf die Vergangen- 
heit falsch verstand. Erst aus richtigem Wissen um das Gewesene efgibt Sich die 
Kenntnis der Zukunft und ihrer Méglichkeiten. Denn Gewesenes und, Zukiinftiges 
stehen in unldslicher Verbindung miteinander, jenes ist nicht tote Vergangenheit, 
sondern eine lebendig wirkende Macht, die aus ihrem Schofe die Méglichkeiten der 
Zukunft entlaft. Der Mensch aber steht zwischen beiden, zwischen dem Gewesenen 
und dem Zukiinftigen, dessen Méglichkeiten aus dem Einst erwachsen. Noch eins 
kommt hinzu. Aeneas erfahrt die Enthiillung der Zukunft, die ihn zugleich iiber das 
Gewesene aufklart, von oben, in Form eines géttlichen Auftrages. So bestatigt die 
Entwicklung des dritten Buches unsere Deutung der Aeneasgestalt, der, den Vater 
auf den Sthultern, den Sohn an der Hand, unter dem Schutze der Heimatgétter 
dahinschreitet. Auch dieses Bild weist iiber sich hinaus und enthalt eine Deutung der | 
menschlichen Existenz schlechthin als geschichtliche Existenz. 

Diese Auffassung wird bestatigt und vertieft durch eine der nachsten Szenen des 
dritten Buches, die fiir die Aeneasgestalt von entscheidender Bedeutung ist. An der 
Kiiste der Adria haben versprengte Reste der Trojaner unter dem Priester Helenus 
eine neue Heimat gefunden. Sie haben sie ganz nach dem Bilde der alten Troja ge- 
staltet. Deren Mauern sind hier wiedererstanden, das Skdische Tor Sffnet sich, der 
Simoeis, der Skamander flie&en dahin, am leeren Grabe Hektors vor der Stadt 
opfert Andromache. Zu ihnen kommt Aeneas auf seiner Fahrt. Unendliche Wehmut 
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erschiittert seine Brust, als er sie sieht und das Abbild Trojas, das sie errichtet haben. 

Sind es doch seine Briider, ist es doch seine Vergangenheit, die sie ihm entgegentra- 

gen. Und doch ist er durch eine uniiberbriickbare Kluft von ihnen geschieden: ,Lebt 

wohl ihr, denen ihr Geschick schon vollendet und abgeschlossen ist . . . | 
vivite felices, quibus est fortuna peracta iam sua...“ (III 493 f.). 


Indem sie nur der Vergangenheit leben, der Wiederherstellung der alten Heimat, 
die sie in sklavischer Nachahmung vollziehen und die deshalb triigerisch ist, 
weil sie von der verpflichtenden Grodfe der alten Troja nichts weif, haben sie ihr 
Leben hinter sich, sind lebendig tot. Vergil macht das deutlich, indem er durch Wort- 
wahl, Bildersprache, Haltung und Gebirden iiber diese Welt, die an das Vergangene 
verfallen ist, den fahlen Schein des Gespenstischen breitet; als Aeneas diese Welt 
betritt, ist es fast, als kame er ins Totenreich. Weil seine Landsleute so nur eine Ver- 
gangenheit haben, aber keine Zukunft, sind sie ohne Geschichte. Es gilt fiir sie das 
Wort Elliots: ,, Wenn wir aufhérten, an die Zukunft zu glauben, ware auch die Ver- 
gangenheit nicht mehr ganzlich unsere Vergangenheit: sie wiirde zur Vergangenheit 
einer abgestorbenen Kultur.“ Aeneas dagegen hat eine Zukunft, eine Aufgabe, die 
ihn durch die Meere treibt, dem immer zuriickweichenden Ziel entgegen. Dies Ziel er- 
wachst ihm aus dem Gewesenen, aber das Gewesene ist nicht tot und als solches ein- 
fach wiederholbar, sondern lebendig zeugende Macht, aus der die Aufgabe der Zu- 
kunft erwachst, die hier heif&t: neue Gestaltung der echten Gréfe Trojas unter neuen 
Umstanden. Der geschichtliche Mensch, der Trager der Aufgabe, in der sich Gewese- 
nes und Kiinftiges, Geschichte und Verheif{Sung durchdringen, steht hier gegen die, die 
aus der Geschichte herausgefallen sind und daher nicht eigentlich leben. Aller Stolz 
des vom Schicksal Ausgezeichneten, der zugleich immer ein Gezeichneter ist, spricht 
aus den angefiihrten Worten des Aeneas, dem giiltigen Bekenntnis Vergils zu der 
notwendigen Verbundenheit von Groéfe und Leid. 

Der Rest des dritten Buches, die Fahrt bis Afrika, bringt fiir die Deutung der 
Aeneasgestalt nichts Wesentliches. Wichtig ist nur, daf§ am Ende, auf Sizilien, Anchi- 
ses stirbt. Bisher hatte Aeneas, was er tat, unter dem helfenden Rat des Vaters tun 
kénnen. Die Verzweiflung, in der wir ihn anfangs, im Sturm, finden, erklart sich 
nicht zuletzt als Nachwirkung dieses Verlustes. Jetzt ist er allein, muf sich aus eige- 
ner Kraft bewahren. Die schwerste Probe dieser Bewahrung bringt das vierte Buch, 
vielleicht das beriihmteste des ganzen Werkes, die Erzahlung von der ungliicklichen 
Liebe der Dido und des Aeneas. Ich kann auch hier nicht auf Einzelheiten dieses grofen 
und grofartigen Seelengemaldes eingehen, ich kann nur das Entscheidende hervor- 
heben. Die Liebe hat zur Folge, daf$ Aeneas ganz der Dido und dem phénikisch-ori- 
entalischen Wesen verfallt. Juppiter mu ihn erst durch den Gétterboten Merkur an 
seine Verpflichtungen gegeniiber dem Sohn und der Zukunft erinnern. Der Mensch 
kann also seiné Aufgabe vergessen, er ist nicht wie ein Sklave den Winken der Gotter 
unterworfen. Das wird besoriders deutlich in der grofKen Abschiedsrede des Aeneas 
vor Dido, in der er seinen Entschlu& zur Abreise begriindet (IV 337 ff.). Wenn sein 
Schicksal — fata — es zuliefe, nach eigenen Wiinschen — meis auspiciis et sponte 
mea — sein Leben zu gestalten, so hatte er nichts lieber getan als Troja wiederaufge- 
baut und die Erinnerung an seine Toten gepflegt. Aber das ‘st privater Wunsch, der 
den fata weichen mu. Die Gétter haben erneut gesprochen, durch das Traumbild 
des Vaters, durch den Anblick des Sohnes und durch den Gétterboten — wieder die 
Dreiheit von Gewesenem, Kiinftigem und Wink von oben, den drei Komponenten, 
die schon im dritten Buch die Aufgabe des Aeneas als geschichtliche Aufgabe be- 
stimmten. Vor ihr hat privates Wiinschen zuriickzutreten: 


47 


»Italiam non sponte sequor.“ 
nicht freie Wahl entfernt mich, sondern Pflicht“, 


iibersetzt Schiller und trifft mit den kantischen Begriffen durchaus den Kern dessen, 
was Vergil meint. 

Aeneas segelt ab, Dido gibt sich selbst den Tod. Auf Sizilien veranstaltet Aeneas 
am Grabe des Vaters grofe Leichenspiele, und sie sind der Anlaf zu einer weiteren 
Szene, die das Menschenbild der Aeneis noch einmal vertieft. Wahrend die Manner 
den Spielen zuschauen, veranlaft Juno, die erbitterte Feindin des Aeneas, die troja- 
nischen Frauen, die Schiffe anzuziinden und der langen Irrfahrt, deren sie miide sind, 
ein Ende zu setzen. Zwar léscht auf Aeneas’ Gebet hin Jupiter die Flammen, aber 
die Erschiitterung durch die Katastrophe ist so gro&, daf& Aeneas der Versuchung zu 
erliegen droht, die ungewisse kampferische Zukunft aufzugeben und eine gefahrlose 
Ansiedlung in Sizilien vorzuziehen. Oblitus fatorum, des Schicksalswillens verges- 
send — so bezeichnet der Dichter diese Haltung, durch die ganz deutlich wird, daf 
Erfiillung und Nichterfiillung der Aufgabe allein von Aeneas abhingen, dafi die 
Winke der Gétter keinen Zwang bedeuten. Aber die Erinnerung an die fata durch 
den alten Gefahrten Nautes und die Traumerscheinung des Anchises geniigen, um 
Aeneas den richtigen Entschluf fassen zu lassen. Noch einmal wird das Wesen der 
geschichtlichen Aufgabe verdeutlicht. Die Trojaner, die der langen Irrfahrt miide 
sind, sollen auf Sizilien bleiben, wo fiir sie eine Stadt gegriindet wird. Nur eine aus- . 
erlesene Mannschaft soll Aeneas nach Italien in die Kampfe folgen. Frauen, Greise 
und alle, die Furcht haben und der grofen Aufgabe miide sind, bleiben zuriick. Sie 
haben das Los der Helenustrojaner gewahlt. Sahen wir in diesen Menschen, die ohne 
geschichtliche Aufgabe sind, so sehen wir hier, wie gleichsam vor unseren Augen 
Menschen aus ihrer geschichtlichen Aufgabe herausfallen und in geschichtsloses Vege- 
tieren absinken. 

Die Entscheidung, vor die Aeneas hier gestellt ist) ist.¢ine echte Entscheidung zwi- 
schen zwei wirklich vorhandenen Méglichkeiten. Wahrend Aeneas selbst die Erfiil- 
lung seiner Aufgabe wihlt, entschlieft sich ein Teil seiner Leute fiir das Gegenteil. 
Die Freiheit des Menschen, dem Anruf, der an ihn ergeht; zu folgen oder nicht, wird 
deutlich, und zugleich tritt der auszeichnende, auslesende Charakter der geschicht- 
lichen Aufgabe zu Tage. 

Zweimal trat die Versuchung an Aeneas heran, zweimal hat er sie bestanden. 
Jetzt ist er reif, den letzten und tiefsten Sinn seiner Sendung zu erfahren. Das ge- 
schieht im sechsten Buch, dem vielgepriesenen Kernstiick des Werkes. Aeneas darf 
die Unterwelt, das Totenreich betreten und wird hier iiber ss 198 des menschlichen 
Lebens aufgeklart. Noch einmal tritt ihm in einer Reihe Abgeschiedener, unter denen 
sich Dido befindet, seine Vergangenheit entgegen. Aber nach kurzem, schmerzlichem 
Verweilen eilt er weiter, bis er den Vater findet, der ihm das letzte Geheimnis ent- 
hiillt. Aeneas erfahrt von der Seelenwandérung. Aus dem Totenreich steigen die See- 
len der Verstorbenen immer wieder auf, um sich in neuen K6rpern zu verleiben, ein 
tiefes Symbol fiir die Geschichtlichkeit der Existenz des Menschen, dem die Méglich- 
keiten der Zukunft immer. wieder aus dem Gewesenen erwachsen. Und in engster 
Verbindung mit diesem Mysterium steht die Enthiillung, die Aeneas selbst angeht. 
In der sogenannten Heldenschau zeigt Anchises dem Sohn die Seelen, die zum Licht 
dringen, um Trager der Entwicklung Roms zu werden bis auf Augustus hin, dessen 
Reich wieder als ein Reich des Friedens und der Gerechtigkeit prophezeit wird. Mit 
dieser Prophezeiung offenbart sich in der Entwicklung Roms der Sinn des Gesche- 
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hens um Aeneas vollig. Die Heldenschau ist der zweite grof&e Durchblick durch die 
Geschichte Roms, Der erste, das Gesprich zwischen Jupiter und Venus in Buch I, 
wandte sich nur an den Leser. Jetzt zum ersten Male erfahrt Aeneas villig, um was 
es geht, wird er sich seiner Aufgabe ganz bewuft. Den dritten Durchblick bringt der | 
Schlu& des achten Buches. Vom Himmel herab sendet die géttlicdie Mutter die Waf- 
fen, darunter den Schild, dessen Rund die Bilder der rémischen Geschichte fiillen. 
Staunend betrachtet Aeneas das Werk. Er versteht die Bilder nicht im einzelnen, aber 
er ahnt ihre Bedeutung, und dann legt er den Schild an und schreitet zum Kampf, 
»tragend am starken Arm den Ruhm und das Schicksal der Enkel, attollens umero 
famamque et fata nepotum“. Der Trager der Zukunft, der Mann, der im Vertrauen 
auf die Winke der Gotter, im Ahnen des Kiinftigen in bewuSter Entscheidung seine 
Aufgabe auf sich nimmt um der Zukunft willen — noch einmal hat sich der Sinn 
der Aeneasgestalt zu einem grofen Bilde verdichtet. 

Mit der Heldenschau des sechsten Buches ist der Proze&, in dem sich Aeneas’ 
Wesen allmahlich entfaltet, abgeschlossen. Das berechtigt dazu, hier abzubrechen. 
Denn es geht hier um das Menschenbild, das Vergil in der Aeneis zeichnet und das 
sich am reinsten in seinem Helden manifestiert. Der zweite Teil des Epos zeigt die 
Bewahrung des Aeneas in der Vollstreckung seiner Aufgabe. Daf er dariiber hinaus 
in breiter Ausmalung und vielfacher Brechung das italische Volkstum, besonders das 
der Latiner, schildert, sei nur kurz erwahnt. Das ist wichtig fiir Vergils Volks- 
begriff: erst aus der Verschmelzung der eingewanderten Trojaner, der Trager der 
Gotter, der VerheifSung, der Idee, mit den Einwohnern Italiens, den Tragern der 
blutsmafigen Substanz und der Sprache, entsteht das Volk, an dem sich die Ver- 
heifSungen erfiillen. Aber das kann hier beiseite bleiben. Ich fasse noch einmal kurz 
zusammen, was die Gestalt des Aeneas fiir das Menschenbild Vergils lehrt. Es ist 
dreierlei: | 

1. Der Mensch, dargestellt in der Gestalt des Aeneas, ist gespannt zwischen Ver- 
gangenheit und Zukunft, steht zwischen gestern und morgen. Dieses Gestern ist 
aber nicht tot, sondern eine lebendige Macht, die weiter wirkt und die Méglichkeiten 
der Zukunft erdffnet. Die Existenz des Menschen ist geschichtliche Existenz. 

2. Nicht als einzelner steht der Mensch geschichtlich da, sondern Vergangenheit 
und Zukunft sind Vergangenheit und Zukunft der Gemeinschaft, der er zugehdrt. 
Als Trager der Penaten von Troja vollzieht Aeneas seine Aufgabe, die nicht seiner 
und seiner Erben Zukunft gilt, sondern der Zukunft Roms. 

3. Die geschichtliche Aufgabe erwachst dem Menschen nicht zufallig und aus ihm 
selbst, sondern ist Berufung, Anruf einer iiber dem Menschen stehenden Macht, der 
der Mensch folgen oder sich versagen kann. Die geschichtliche Aufgabe des Menschen 
ist tibermenschlichen Ursprungs, ist eine ,,1dee“. 

Die Aeneis bezeichnet diese itibermenschliche Macht als fatum. Das ist das von den 
Géttern Gesagte oder genauer das von Jupiter Gesagte: fatum wird synonym mit 
imperium Iovis gebraucht. Denn der vergilische Jupiter ist der oberste Gott, der 
allen gebietet, Was er sagt, ist hdchstes Gebot. Hat er es einmal ausgesprochen, gilt 
es fiir alle, auch fiir ihn. Andererseits war der Inhalt des fatum die geschichtliche 
Aufgabe des Aeneas. Sie ist durch Vergaiugenheit und Zukunft bestimmt und trifft 
den Menschen im Anruf der Gottheit. Der oberste Gott enthiillt also durch seine 
Weisungen das menschliche Sein als geschichtliche Existenz. Das bedeutet,'daf sich 
fiir Vergil das Géttliche in der Geschichte offenbart. Von auffen — von oben kommt 
dieser Anruf der geschichtlichen Aufgabe. Alles Handeln des Menschen, alles, was 
‘ um ihn und mit ihm geschieht, weist tber sich hinaus. Das Leben des Menschen 
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empfangt seinen Sinn aus einem Jenseits, aus dem heraus sich die Gottheit in der 
Geschichte offenbart. 

Diese Offenbarung zu erkennen, der Gottheit zu vertrauen wie einem Vater, ihre 
Stimme zu vernehmen und ihren Befehl aus freiem Willen zu bejahen — das ist 
das Wesen der pietas, jener frommen Pflichterfiillung, mit der der Mensch der 
Gottheit antwortet und die den Aeneas besonders auszeichnet: 


» Was es auch sei, ein jedes Geschick besiegst du durch Tragen. 
Quidquid erit, superanda omnis fortuna ferendo est.“ (V 710). 


Dieses Menschenbild enthalt die Zeitenwende, an der-es steht, schon in sich, steht 
wirklich im Sinne Elliots an der Schwelle Europas. Wenn es als ein Charakteristikum 
der vergilischen Dichtkunst erschien, daf& das einzelne Dichtwerk immer wieder 
iiber sich hinausweist, so gilt das auch von seinen Menschen: die Hirten der Bucolica 
deuten voraus auf die Bauern der Georgica, die Georgica auf das Geschichtsbewuft- 
sein der Aeneis. Und das Menschenbild der Aeneis?: Man hat darauf hingewiesen, 
da& nach dem antiken, vor allem dem griechischen Zeit- und Geschichtsbewuftsein 
der Ablauf der Zeit sich zyklisch vollzieht, da infolgedessen auch der Verlauf des 
geschichtlichen Lebens in grofen Kreisen vorgestellt wird, in denen sich die Ereignisse 
wiederholen und kata to anthropinon, so wie die menschlichen Dinge sind, wieder- 
kehren. Nach der christlichen Geschichtsauffassung dagegen verlauft das Geschehen 
linear zwischen Schépfung und jiingstem Tag, gegliedert durch den entscheidenden 
Einschnitt der Menschwerdung Gottes. Die Geschichtsauffassung Vergils nimmt hier 
eine Zwischenstellung ein. Er kennt, vor allem in jiingeren Jahren, in der vierten 
Ekloge, die zyklische Wiederholung des Geschehens im neuen Weltenjahr. Aber 
spater, in der Aeneis, ist das Geschehen auf ein Ziel gerichtet, auf die Verwirklichung 
der fata. Die einfache Wiederholung des Friiheren wird ausdriicklich abgelehnt, am 
deutlichsten im Beispiel der Helenustrojaner. Das wahre Sein des Menschen als ge- 
schichtliches Sein verlangt nicht nachahmende Wiederholung, sondern Erfiillung der 
Aufgabe, die sich aus dem Gewesenen als Verpflichtung ergibt, unter neuen Umstin- 
den und mit neuen Mitteln. Und wenn nach christlicher Auffassung die Geschichte 
nichts anderes ist als die Entfaltung des géttlichen Heilsplanes, so offenbart sich 
auch dem Dichter der Aeneis, wie wir sahen, die Gottheit in der Geschichte. ° 

Auch in anderen Punkten weist das Menschenbild der Aeneis in die Zukunft. 
Wir sprachen von der Verbindung von Gréfe und Leid, die Vergil kennt. Uberhaupt 
weif} er mehr vom Leid als die meisten antiken Dichter. Das Mitgefiihl, die sym- 
patheia zwischen Mensch, Tier und Pflanze, die sein Naturgefiihl tragt, liegt in 
dieser Richtung, aber er kennt auch wirkliches Mitleid. Welcher antike Dichter sonst 
hatte mit so tiefem und echtem Mitgefiihl ein Los geschildert wie das der armen 
Witwe, die durch Spinnen miihsam das Leben fristet: schon bald nach Mitternacht 
blast sie die Glut des Herdes an und fiigt die Nacht zum Tage, noch beim Schein 
der Lampen zwingt sie sich und ihre Dienerinnen zu langer Arbeit, um ihren 
Witwenstand rein zu erhalten und die kleinen Kinder aufzuziehen: 


,»cum femina primum, 
_ cui tolerare colo vitam tenuique Minerva 
, ImpOsitum, cinerem et sopitos suscitat ignis 
noctem addens operi famulasque ad lumina longo 
exercet penso, castum ut servare cubile 
coniugis et possit parvos educere natos“ (VIII 408—413). 
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Ihren vielleicht schénsten Ausdruck hat dieses Wissen Vergils um das Leid in dem 
uniibersetzbaren Halbvers gefunden ,,sunt lacrimae rerum“ (I 462). Aeneas spricht 
ihn, als er am Tempel in Karthago die Kampfe um Troja dargestellt sieht. Er er- 
kennt an der Darstellung, an dem Interesse, das sie verrat, da& er zu wirklichen 
Menschen gekommen ist. Tranen, Weinenkénnen aus Mitleid als Zeichen, an dem 
man den Menschen erkennt — auch das ist Vergil, der hier jenet Empfindung als 
erster Worte gibt, die ihren schénsten und tiefsten Ausdruck in Schuberts ,,Lob der 
Tranen* gefunden hat. Und wenn man Vergil als einen glaubigen Menschen be- 
zeichnet hat, so liegt auch das in dieser Richtung. Seine pietas hdrt auf den géttlichen 
Wink, nimmt die von oben gestellte Aufgabe auf sich und erfiillt sie durch Tragen. 

Aeneas verlaft auf Gétterbefehl sein Vaterland, um éine neue Heimat zu suchen, 
die ferne liegt, die die Gottheit ihm weist und auf der der Segen der Verheifung 
ruht. Neben diesem Vater Aeneas, pater Aeneas, steht wie ein Bruder ein anderer 
Vater, jener Erzvater, zu dem der Herr spricht: ,,Gehe aus deinem Vaterlande und 
von deiner Freundschaft und aus deines Vaters Haus in ein Land, das ich dir 
zeigen will. Und ich will dich zum grofen Volk machen und will dich segnen und 
dir einen grofien Namen machen, und sollst ein Segen sein* (Gen. 12, 1—2). 

Dies alles hat wohl mehr als nur die vierte Ekloge dazu beigetragen, daf Vergil 
als Vorlaufer des Christentums angesehen wurde. In diesem Gedicht, einem Gedicht 
zum Amtsantritt seines Gonners Asinius Pollio, prophezeit der Dichter die Geburt 
eines Knaben, der ein neues” Zeitalter des Gliicks und des Friedens herauffiihren 
wird. Vier Jahrzehnte vor Christi Geburt entstanden, ist die Ekloge, wie schon 
gesagt, von den Christen schon friih als Prophezeiung der Geburt Jesu verstanden. 
Die Wissenschaft hat bis heute noch keine allgemein iiberzeugende Lésung der 
Frage gefunden, wen Vergil mit dem Knaben gemeint hat, oder besser, wessen 
bevorstehende Geburt Vergil zu diesem Gedicht Anlaf& gab — wenn denn iiberhaupt 
ein wirkliches Kind gemeint ist. Aber daf§ die Deutung auf das Christuskind jahr- 
hundertelang als selbstverstandlich empfunden»wurde, das erklart sich nur daher, 
daf der Dichter in seinem Werk iiberhaupt die Zeitenwende reprasentierte, in diesem 
Werk, das immer wieder iiber sich hinauszuweisen scheint in eine neue Zeit, die im 
Kommen ist. 


Tertullian hat das Wort gepragt von der anima naturaliter Christiana (Tert. apol. 
17, 4). Er bringt mit dieser Formel seine Uberzeugung zum Ausdruck, dafs die Seele 
des Menschen schon ihrem Wesen nach, von Natur zur Aufnahme des Christentums 
bereit ist, dessen Lehren sie instinktiv zum Teil schon folgt. Man hat diese Formel 
Tertullians gern auf Vergil angewendet, am energischsten Theodor Hecker in seinem 
bekannten Essay ,, Vergil, Vater des Abendlands“, und hat sozum Ausdruck bringen 
wollen, da Vergil eine aus ihrer. Natur, d. h. ohne Hilfe der Offenbarung christliche 
Seele ist, da& er unter allen vorchristlichen Dichtern neben den Propheten des Alten 
Testaments die grote Annaherung an die christlicdhen Glaubenswahrheiten, die in- 
nerhalb der Sphire des Kreatiirlichen méglich ist, erreicht hat, etwa in dem Sinne, 
in dem der Innsbrucker Professor Rahner kiirzlich auf der Tagung der Abend- 
lindischen Akademie in Eichstatt von einem anonymen Christentum in den vor- 
christlichen Religionen gesprochen hat. 

Allerdings liegen solche Aussagen jenseits der Grenzen, innerhalb deren eine 
rational arbeitende~Wissenschaft exakte Aussagen machen kann und zustandig ist. 
Sie nahern sich vielmehr. der mittelalterlichen religidsen Auffassung der Geschichte, 
die diese nicht unter den Kategorien von Ursache und Wirkung wissenschaftlich 
denkend nachzuvollziehen sucht, sondern in ihr die Entfaltung von Gottes Willen, 
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speziell des géttlichen Heilsplans sieht. Die veranlassende Ursache ist danach der 
Wille Gottes, der sich nicht nur in den Ereignissen, sondern auch in Prophezeiungen 
und Offenbarungen kundtut. In einem solchen Geschichtsbild kann man die Seiten 
der vergilischen Dichtung, von denen wir sprachen, nicht einfacher deuten, als indem 
man in Vergil einen Propheten sieht, der das Erscheinen Christi voraussagt, und 
daf dieser Prophet Heide war, ist dann nur ein neuer Beweis fiir die Allmacht und 
Giite Gottes. Solange dieses religids bestimmte Geschichtsbild herrschte, blieb diese 
vom Glauben diktierte Auffassung unerschiittert. Aber in unserem wissenschaftlichen 
Geschichtsbild ist fiir Propheten iiberhaupt und zumal fiir einen Propheten Vergil 
kein Platz. Wir kénnen nur die genannten Ziige im Bilde Vergils aufzeigen und in 
ihnen den Ausdruck einer Zeitstimmung sehen, die in der rémischen Welt eine 
gewisse Aufnahmebereitschaft fiir christliche Anschauungen erkennen aft. 

Wenn man aber versuchen will, das vorliegende Phanomen vom dhristlichen 
Standpunkt aus zu sehen, ohne doch in einer heute nicht mehr vollziehbaren Weise 
gegen die Forderungen der Geschichtswissenschaft zu verstofen, so kann man die 
Lage vielleicht. nicht treffender formulieren als mit Worten, die Pfarrer Hans Scho- 
merus auf der genannten Tagung in Eichstatt fand. Er sprach dort von der christ- 
lichen Toleranz, die man scharf von der indifferenten Toleranz unterscheiden miisse. 
Sie sei eine Tugend, d. h. eine Kraft, die es ermdgliche, Vorschristliches und Aufer- 
christliches in seinem auf Christus gerichteten Wesen zu erkennen und in Geduld 
zu tragen. 

Und noch ein Letztes. Fiir die hier behandelte Frage ist es wichtig, daf& auch der 
exakteste Wissenschaftler erkennt, daf es fiir den Menschen auch auferhalb von 
Ratio und Logik Méglichkeiten gibt, Wahrheit zu erfahren und auszusagen. Eine 
dieser Méglichkeiten ist die religidse. Eine andere steht auch heute noch vielen Men- 
schen offen, die den Weg religidser Erfahrung nicht gehen. Es ist die der Kunst, und 
hier kommt wieder dem Wort des Dichters eine besondere Bedeutung zu. So sei 
denn zum Schluf noch einmal einem Dichter das Wort gegeben, wobei gewif nicht 
Zufall ist, daf& es sich um den Angehdrigen eiper romanischen und katholischen 
Nation handelt. In Victor Hugos , Voix intérieures* steht ein kleines Gedicht, das 
beginnt: ,Dans Virgile parfois...“ (nr. XVIII). Hier glaubt der Verfasser bis in 
‘den Klang einzelner Verse hinein erspiiren zu kénnen, daf& das Werk Vergils ge- 
heimnisvoll iiber seine Zeit hinaus in die Zukunft deute. Der einzelne Vers trage auf 
seinem Gipfel manchmal einen geheimnisvollen fremdartigen Glanz. Das riihre 
daher, daf der Dichter — traumend von dem, was wir wissen — fast zu derselben 
Stunde dichtete, in der das Jesuskind die Wande beschrie; es riihre daher, daf er, 
ohne es selbst zu wissen, eine der Seelen gewesen sei, die die Flammen des Lichts aus 
Osten beschienen hatten; es riihre ferner daher, daf er eines der Herzen sei, die der 
heraufziehende Tag des geheimnisvollen Christus vergoldet habe. Denn _ ,,Gott 
wollte, daf& vor allem als ein Strahl, der vom Menschensohn ausging, die Morgen- 
réte von Bethlehem die Stirne Roms erglanzen lief. 


Dieu voulait, qu’avant tout, rayon du Fils de l"homme 
l’aube de Bethléem blanchit le front de Rome“. 
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el mike agg 2 


Die Musik im Gottesdienst der Okumene 


_ Gedanken und Eindriicke beim Evang. Luther. Weltkongref fiir Kirchenmusik 
in Oslo 


é 
von Direktor Dr. Herbert Ha ag - Evang. kirchenmusikalisches 
Institut Heidelberg 


Der Zusaramenschluf christlicher Kirthen in der Okumene hat in den Tragern der 
gottesdienstlichen Musik ein Verlangen nach Begegnungen geweckt, das seinen ersten 
Ausdruck nach dem Zweiten Weltkrieg 1952 im Internationalen Kirchenmusik-Kon- 
gref$ in Bern und seine zweite, wesentlich starkere Manifestation 1958 bei dem Evan- 
gelisch-Lutherischen Weltkongref fiir Kirchenmusik in Oslo gefunden hat. Als 
Teilnehmer an beiden Kongressen méchte ich iiber Eindriicke und Gedanken zu 
Ihnen sprechen, die mir zur Frage der Musik im Gottesdienst der Okumene erwach- 
sensind. |. : 

“Wahrend der Kongref in Bern in erster Linie eine Art europiaisches Kirchenkon- 
zert darstellte, standen in Oslo die Fragen des Verhaltnisses zwischen Musik und 
Gottesdienst im Vordergrund. Davon will ich ausgehen und versuchen, iiber einen 
Bericht hinaus zu ‘einer Sicht zu kommen. 

Musik im Gottesdienst ist ein Wechselgesprach zwischen Gott und dem Menschen. 
Der Direktor der Akademie, Herr Pfarrer Schomerus, hat in der Praambel zu dieser 
Tagung die musica humana als Lob und Anbetung Gottes, und die musica divina als 
Gabe Gottes an uns, als Verkiindigung, als die beiden Méglichkeiten bezeichnet, aus 
deren Spannung die Kirchenmusik lebt und damit, wie mir scheint, eine uniibertreff- 
liche Formulierung gegeben. 

Die Musik gehdrt zur Selbstverstandlichkeit des christlichen Gottesdienstes. 
»Incous Xptotos adetar = ,Jesus Christus wird gesungen“, mit diesem lapida- 
ren Satz hat Ignatius von Antiochien in seinem Brief an die Epheser noch starker als 
Paulus in seinen Briefen an die Kolosser und Epheser das zentrale Anliegen aller 
gottesdienstlichen Musik ausgedriickt, das Evangelium vom gekreuzigten und aufer- 
standenen Christus zu singen und zu verkiinden. 

Und schlieflich ist die Musik im Gottesdienst Werkzeug des Heiligen Geistes. Es 
ist ein wesentlicher Teil des Pfingstwunders, daf§ der Geist Menschen verschiedener 
Zunge sich wie in ihrer eigenen Sprache verstehen lat. Im gemeinsamen Singen 
werden bei den Skumenischen Begegnungen Menschen aller Nationen Briider und 
Schwestern,. weil Musik eine gemeinsame Sprache sein kann, allerdings — wie wir 
gestern abend hérten — nicht sein muf. So ist der creator spiritus auch Schépfer 
der Musik. So kann also Musik im christlichen Gottesdienst gewissermafen trinita- 
risch gedeutet und verstanden werden, und ich freue mich, da dieser Gedanke 
heute morgen in der biblischen Besinnung gleichfalls zum Ausdruck kam. 

Wahrend iiber die Selbstverstandlichkeit der Musik im christlichen Gottesdienst 
im grofen und ganzen Einigkeit herrscht, wenn auch iiber ihre Méglichkeiten und 
Deutungen als Lob, Anbetung, Verkiindigung oder einfach als Spiel vor Gott die 
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Meinungen stark auseinandergehen — ich erwahne hier Karl Barth, Edmund 
Schlink und Friedrich Buchholtz — so bestehen hinsichtlich der praktischen Reali- 
sierung, d. h. der Kompositionen, Texte, Gemeindelieder, liturgischen Gesange, der 
Instrumentalmusik usw. und deren Stellung im Gottesdienst erheblich verschiedene 
Auffassungen. So unterscheidet z. B. ein namhafter katholischer Experte, Karl 
Gustav Fellerer, Musik des Gottesdienstes — d. i. der gregorianische Choral und das 
Lied der Gemeinde —, Musik im Gottesdienst — d. i. die mehrstimmige, kunstvoll 
gesetzte Chor- und Orgelmusik-, und schlieSlich Musik zum Gottesdienst — d. h. 
die groRen Werke der sogenannten geistlichen Musik wie Oratorien, Passionen u. 
dergl., die den Rahmen des Gottesdienstes sprengen wiirden, aber in einem inneren 
Verhaltnis zum Gottesdienst stehen. Wolfgang Fortner hat in seinem Vortrag auf 
dem Diisseldorfer Heinrich-Schiitz-Fest 1956 geradezu eine Trennung statuiert zwi- 
schen einer gottesdienstlichen Musik, die wegen des historischen Charakters der Li- 
turgie nach seiner Ansicht nur eine Art Ikonen-Kunst sein kénne, d. h. in einer 
gewissen historischen Erstarrung verharren miisse, wahrend die neue Musik ihren 
Platz als geistliche Musik zwar im Raum der Kirche, aber nur auferhalb des Gottes- 
dienstes, also etwa im Kirchenkonzert oder in der Abendmusik finden kénne. Hier 
wird schon deutlich sichtbar, worum es heute eigentlich geht, und das war auch die 
uniiberhérbare Frage von Oslo: Welche Grenzen setzen Tradition, Liturgie, Spra- 
chen, Nationen und Konfessionen der Musik im Gottesdienst? Wie kénnen diese 
Grenzen iiberbriickt werden, und wo miissen wir uns neu besinnen und umdenken? 
Diese Frage, meine Damen und Herren, wird vor allem deutlich im Hinblick auf die 
jungen Kirchen in Afrika und in Asien, aber auch im Hinblick auf die zeitgendssische 
Musik der europdischen und angelsachsischen Lander. 

Zweifellos ist die Musik*im Gottesdienst eine Funktion der Liturgie. Wenn die 
Liturgie verfallt, verfallt auch mit ihr die gottesdienstliche Musik, wie uns die Ge- 
schichte beweist, und wo eine reichgestaltete Liturgie ist, ist auch eine reiche Kirchen- 
musik. Eine Erneuerung der Liturgie bringt also auch eine Erneuerung der gottes- 
dienstlichen Musik mit sich. Ware es aber nicht auch denkbar, daf durch eine Erneye- 
rung der Musik eine Erneuerung der Liturgie angeregt werden kénnte? Diese Frage 
mag gestellt sein. Der Zusammenhang liegt nahe, denn mindestens die abendlan- 
dische Musik, und zwar auch die weltlichste Musik der neueren Zeit, ist letzten Endes 
aus der Substanz der christlichen Kirchenmusik hervorgegangen, und arbeitet mit 
satztechnischen Mitteln, die in einer jahrhundertelang ungebrochenen Musikge- 
schichte der Kirche entstanden sind. 

Auf alle Falle hangt die Musik im Gottesdienst entscheidend ab von ihren mégli- 
chen Ansatzpunkten in der Liturgie. Oskar SShngen hat einmal gesagt: Das einzige 
Stiick des Gottesdienstes, das nicht musikalisch ausgefiihrt werden kénne, sei die 
Predigt. Und in der Tat kénnen ja auch die Gebete und Lesungen im Orationston | 
und im Lektionston gewissermaffen gesungen werden. Aber in den evangélischen 
Kirchen der verschiedenen Denominationen haben wir ja vom oberrheinischen Pre- 
digt-Gottesdienst angefangen bis zum lutherischen Voll-Gottesdienst, von der Bibel- 
stunde bis hin zur Mette, Vesper und Complet Gottesdienstformen mit vdllig ver- so | 
schiedenem Anteil der Musik. Und selbst die eine Form des Haupt-Gottesdienstes : 
hat allein in den lutherischen Kirchen — und auch das wurde in Oslo sehr deutlich 
— erhebliche Unterschiede aufzuweisen. Der Altargesang und das Lied nach der 
Predigt wird keineswegs iiberall praktiziert. Der Introitus ist in USA und in 

., Deutschland meistens Psalmodie, sonst fast iiberall ein Lied. Kyrie und Gloria wer- 
den in Danemark nicht gesungen. Die grofe Doxologie ist nur in USA obligatorisch. 
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Das Halleluja gibt es in den skandinavischen Landern nicht. Das Graduale erscheint 
nur in USA als Psalmodie, in den anderen Lindern als Lied zwischen den Lesungen 
— sogenanntes Graduallied — bzw. zusammengelegt mit dem Lied vor der Predigt, 
das zugleich aber auch Offertoriumslied sein kann. Am vielfaltigsten ist die musika- 
lische Liturgie wahrend der Kommunion, wo sie als Psalmodie, als Gemeindegesang 
oder aber und vor allem als instrumentale Sakramentsmusik erscheinen kann. So ist 
denn auch der musikalische Anteil des Geistlichen, der Gemeinde, des Chores, des 
Organisten und etwaiger Instrumente am Gottesdienst der Okumene allein schon von 
der Liturgie her véllig verschieden. Davon hangt aber auch die Stellung der Musik 
im Gottesdienst ab. In der Einstimmigkeit des Altargesangs und Gemeindelieds wird 
man sie mehr als unmittelbaren Bestandteil der Liturgie empfinden und akzeptieren 
als mi der kunstvollen Mehrstimmigkeit von Chor- und Orgelsatzen, die leichter 
als schmiickendes Beiwerk aufgefaft werden. In diesem Sinn kennt die reformierte 
Kirche der Schweiz etwa die Orgelmeditation nach der Predigt, wo man beispiels- 
weise, wie ich es selbst in Ziirich, in St. Peter, erlebt habe, das Benedictus von Max 
Reger nach der Predigt héren kann.’ 

Nachst der Liturgie sind fiir die Musik im Gottesdieast der Okumene Sprache und 
Stil von wesentlicher Bedeutung. Sie stehen ihrerseits wieder mit der Liturgie in 
wechselseitigem Zusammenhang. Die rémische Kirche hat in der lateinischen Sprache 
ein Weltidiom fiir ihre Gottesdienste, ihre Liturgie und ihre Musik. Das Hochamt 
wird in allen Erdteilen lateinisch gelesen und auch musiziert. Ausnahmen werden 
allerdings in orientalischen Kirchen zugelassen. Sehr wichtig ist es, daf& die katho- 
lische Kirche ihren Missionaren ausdriicklich auftragt, die missionierten Volker 
religidse oder geistliche Volkslieder nicht nur in ihrer Muttersprache, sondern auch 
mit autochthonen Melodien singen zu lassen, ja, daf$ dariibgr hinaus auch Versuche 
gemacht werden, auch die Messe in der Sprache und Musik der Eingeborenen zu ge- 
stalten. Dazu werde ich Ihnen nachher ein Beispiel auf einer Schallplatte (die ,, Messe 
des Piroguiers“) geben. Dieser Auftrag an die Missionare ist ausdriicklich begriindet 
in der letzten kirchenmusikalischen Enzyklika des Papstes, in der. Enzyklika von 
1955 durch Pius den XII.: ,,musicae sacrae disciplina*. 

’Auch hierin, da heift hinsichtlich des Verhaltnisses zwischen gottesdienstlicher 
Musik und Sprache liegen die Dinge bei den Kirchen der evangelischen Denomi- 
nationen ungleich schwieriger. Fiir den einstimmigen liturgischen Gesang beginnen 
diese sprachlichen Schwierigkeiten bereits im Mutterlande der Reformation, Denn 
gregorianische Melodik und lateinische Sprache sind eine organisch gewachsene, uner- 
setzbare und unldsliche Verbindung. Oder, wie es Georgiades einmal ausgedriickt 
hat, die lateinische Sprache legt sich der gregorianischen Melodik wie ein Teppich 
unter. die Fiife*. Alle Versuche der deutschen Textunterlegung, angefangen von 
Martin Luther und seinen Mitarbeitern, waren und sind schwierig. Und dies war 
letzten Endes mit der Anlaf, da& Luther den umgekehrten Weg ging und aus der 
deutschen Sprathe heraus das deutsche Kirchenlied schuf, und daf ebenso — wenn 
auch in véllig anderer Weise — den umgekehrten Weg einschlagend dreihundert 
Jahre spater die liturgische Restauration Friedrich Wilhelms des Dritten eine gefal- 
lig ondulierte romantische Melodik iiber die liturgischen Texte stiilpte. Ahnliche 
Wege wie der letztere sind lange Zeit die skandinavischen und angelsachsischen 
Kirchen gegangen, und es war beinahe amiisant, in Oslo zu héren, da noch vor 30 
Jahren, wie Agnar Sandvik darlegte, im Nidaros-Dom zu Trondheim zwei Pastoren 
in vollem Ornat vor dem Altar — ich zitiere Sandvik — eine Art feierliche Polonaise 
auffiihrten und wie zwei Operettenstars sangen. 
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Liturgie zwischen Historismus und Romantik — das ist, mit einem Wort gesagt, 
die Situation, in der sich auch die Musik im Gottesdienst der Okumene weithin befin- 
det. Dabei verstehe ich unter Historismus die selige Besitzerfreude an alten Schatzen, 
iiber denen man die Gegenwart vernachlassigt, nicht aber das Geschichtsbewuftsein, 
das den Menschen erst zum Menschen macht. 

In Deutschland ist durch die liturgischen Bewegungen, mit denen die musikalischen 
— niamlich Sing- und Orgelbewegung — Hand in Hand gingen, die Romantik 
und die in ihr zum Ausdruck kommende gottesdienstliche Haltung des Rationa- 
lismus, Liberalismus und Asthetizismus weitgehend iiberwunden worden. In den 
skandinavischen und angelsachsischen Landern dagegen haben diese Bewegungen. 
eigentlich erst jetzt)nach dem zweiten Weltkrieg eingesetzt. Am schmerzlichsten ist 
das Problem der Liturgie, und damit der Musik zwischen Historismus und Roman- 
tik, zweifellos fiir die jungen Kirchen in Afrika und Asien, d. h. in den missionierten 
Landern. Hier hat die Mission im Zeitalter des Pietismus und Rationalismus einge- 
setzt, in einer! Zeit, in der im Mutterland Liturgie und Kirchenmusik weitgehend 
verarmt waren. Die Missionare waren liturgisch kaum vorgebildet und musikalisch 
meist Autodidakten. Sie wollten Erweckung und Bekehrung, iibersahen aber meist, 
daf gerade die missionierten Volker bei ihrer Neigung zur kultischen Zeremonie im 
Gewande einer echten Liturgie die neue Botschaft noch viel eher verstanden und 
williger aufgenommen hatten. Die Musik, die die Missionare mitbrachten, bedeutete 
fiir diese oft hochmusikalischen Volker haufig geradezu eine Vergewaltigung. Wir 
haben gehért, was gestern abend iiber den Eindruck eines Mannes aus Indonesien 
von der Johannes-Passion Johann Sebastian Bachs berichtet worden ist. Die einge- 
ebnete Rhythmik der Kirchenlieder jener Zeit, bei der die Melodie in gleichmafiger 
Viertelnotenbewegung 6de dahinlauft, widersprach dem polyrhythmisch angelegten 
Empfinden der Eingeborenen. Das gleiche gilt fiir die Melodik vieler eingeborener 
Volker, die weithin diatonisch, nicht chromatisch ist, keine Leit-Téne in unserem 
Sinn kennt, oder véllig eigene, von unseren Tonleitern abweichende Skalen, mit 
einer anderen Stufenunterteilung hat. Wie auch fiir die Formung dieser Melodik, die 
im Gegensatz zur Melodik der europdischen Missionszeit nicht periodisch ist und 
nicht von der Dreiklangharmonik herkommt und daher auch nicht in unserem Sinn 
kadenzierende Zeilenschliisse bildet, sondern meist rezitativisch verlauft, die gerne 
mit formelhaften, haufig wiederholten, d. h. also ostinaten, haufig fiinfténigen, 
also pentatonischen Melodieausschnitten arbeitet. Das Zusammensingen verschiede- 
ner Melodien, also das, was wir Polyphonie nennen, erfolgt bei diesen Vélkern ohne 
Riicksicht auf die in der Musikgeschichte des Abendlandes klassisch gewordenen 
Konsonanzen, also in linearer Freiheit und Unabhangigkeit. Und schlieflich muf 
hinzugenommen werden, daf fiir die meisten Vélker Afrikas und Asiens jede Musik 
nur denkbar. ist in Verbindung mit Bewegung, mit kérperlicher Bewegung, daf sie 
miindet in Gebarde und in Tanz. Es ist meines Erachtens sehr bedauerlich, daf 
die musikalische Eigenart dieser Vélker von der Mission in den Anfangen nicht ver- 
standen und nicht in den Dienst der Liturgie gestellt worden, sondern als heidnisch 
abgetan worden ist — ein tiefgreifendes Mifverstandnis. Wird heute, wo die soge- 
nannten Kolonialvélker.allenthalben das Joch der Weifen abschiitteln, fiir die 
christliche Kirche in jenen Landern noch Zeit sein, das Versdumte nachzuholen und 
einheimischen Gemeinden, Musikern und Komponisten mehr Médglichkeiten zu 
geben, in ihrer Weise die Liturgie musikalisch zu gestalten?. Wohl wurde in Oslo 
gesagt, daf$ die Musik der Reformationszeit, die in der Einstitamigkeit von der 
mittelmeerischen Gregorianik und in der Mehrstimmigkeit von der linearen Poly- 
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phonie herkomme, der musikalischen Eigenart der missionierten Vélker naherstehe 
als die romantische Musik der Missionare des 19. und beginnenden 20. Jahrhunderts. 
Aber die Verpflanzung der deutschen Reformationsmusik nach Afrika und Asien 


. scheint mir keine echte Lésung zu sein. Es wirkt wie ein Akt ausgleichender Gerech- 


tigkeit, daf in einer Zeit, in der in den Gottesdiensten der missionierten Vélker noch 
weithin im Stil der europaischen Romantik musiziert wird, in den Gottesdiensten 
des Abendlandes Stilformen des Jazz Eingang suchen und finden, der aus der Musik 
der schwarzen Vélker kommt. Die Mischform zwischen europidisch-romantischer 
Harmonik einerseits und der Rhythmik und Melodik des schwarzen Erdteils ande- 
rerseits kommt als Spiritual und Gospel-song heute auch zu uns. 


Damit sind wir mitten in den musikalischen Fragen der abendlandischen Kirche. 
Hier liegen die Dinge verschieden. In Deutschland, im Mutterland der Reformation, 
ist der romantische Stil des 19. Jahrhunderts so gut wie iiberwunden. Nebenein- 
ander stehen die historische Musik des 16.—18. Jahrhunderts von Luthers Freund 
Johann Walter iiber Heinrich Schiitz bis zu Johann Sebastian Bach, und die zeitge- 
ndssische Kirchenmusik, die in keinem anderen Land der Okumene eine solche Be- 
deutung und Auspragung erlangt hat, wie bei uns. Gewif ist auch innerhalb dieser 
zeitgendssischen deutschen evangelischen Kirchenmusik noch ein Unterschied zwi- 
schen einem historisch-epigonalen Stil und einer echten musica nova. Aber in der 
letzteren wird doch auch der Anschluf an die allgemeine Musiksprache der Zeit all- 
miahlich gewagt und gefunden, sei es in Siegfried Redas Orgelvorspielen zur Dode- 
kaphonik oder sei es in Heinz Werner Zimmermanns Motetten zum Jazz. 


Demgegeniiber haben die skandinavischen und auch die mitteleuropadischen Lander 
auferhalb Deutschlands, aber auch Nordamerika, noch sehr viel mehr Kirchenmu- 
sik romantischen Stils. Wie ich bereits sagte, sind dort erst in den Jahren nach dem 
zweiten Weltkrieg die Bewegungen zur alten Musik starker geworden — bei uns 
nach dem ersten —, in Norwegen etwa dokumentiert durch die Griindung der 
Vereinigung ,,.Musica sacra“ im Jahre 1952, die sich allerdings auch die Pflege zeit- 
gendssischer Musik, aber auch eines zeitgendssischen Kirchenliedes zur Aufgabe 
gemacht hat. In den skandinavischen Landern ist die Situation auch insofern anders 
geartet, als dort in sehr viel starkerem Mafe als sonstwo in Europa das einheimische 
Volkslied bei der Bildung de} Kirchenlieds Pate gestanden hat und steht. Man kann 
dort also von einem folkloristischen Kirchenlied und einer folkloristischen Kirchen-_ 
musik reden. Dazu sind die sprachlichen Schwierigkeiten bei der Textunterlegung 
des aus Deutschland kommenden Kirchenlieds ein nicht geringer Anreiz gewesen. Im 
iibrigen arbeiten die skandinavischen Lander an einem gemeinsamen Gesangbuch, 
einer Art skandinavischen EKG, das bereits 100 Melodien umfa&t. 


Sehr stark tritt man in Skandinavien fiir einen rein liturgischen Einsatz der 
Orgel ein. Man will die Orgel aus der Rolle des Gemeinde-Traktors beim Liedge- 
sang und der Gerauschkulisse am Anfang und Schluf des Gottesdienstes herauslésen 
— die Fiihrung des Gemeindegesangs soll vielmehr der Chor iibernehmen — und © 
will der Orgel statt dessen die alte Aufgabe des Orgelchorals im alternatim mit Ge- 
meinde und Chor wiedergeben. Im ganzen stehen sich in Skandinavien auch heute 
noch Pietismus, Liberalismus, Rationalismus und romantisch-sentimentale Musik auf 
der einen Seite, und Hinwendung zur Liturgie und Musiksprache der Reformation 
auf der anderen Seite deutlich gegeniiber. In den Vereinigten Staaten von Amerika 
liegen die Dinge ganz dhnlich, nur ist dort die liturgisch-musikalische Bewegung 
schon bedeutend starker. Dagegen weisen weder Skandinavien noch die USA die 
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gleiche Fiille zeitgendssischer evangelischer musica nova auf, wie sie dem Mutterland 
der Reformation iti unserem Jahrhundert geschenkt worden ist. 

Auch hinsichtlich der Trager der gottesdienstlichen Musik sind die Verhaltnisse 
verschieden, Es wird leicht iibersehen, daf&§ die Gemeinde durch ihren Gesang zwar 
nicht der kiinstlerischste, aber zweifellos der wichtigste Trager der Musik im Gottes- 
dienst ist. Walter Blankenburg hat sicher nicht unrecht, wenn er sagt: Es sei in 
Deutschland noch nie so viel und so gut gesungen worden, wie seit der Einfithrung des 
EKG. Aber es ist auch erstaunlich zu erleben, wie aktiv und gut auch in hollandi- 
schen, skandinavischen und amerikanischen Gemeinden gesungen wird, wobei das 
alternierende Singen von Mannern und Frauen bei der oft starken Beteiligung von 
Mannern an den Gottesdiensten dieser Kirchen den Kirchenliedgesang auferordent- 
lich belebt. Dem Versuch einer Art Welt-EKG stellt das Gesangbuch von Minnea- 
polis mit dem Titel ,,.Laudamus“ dar, wobei freilich eine 6kumenische Weltsprache, 
wie sie die rémisch-katholische Kirche besitzt, fehlt. Die Chére und Kantoreien als 
ein zum Musizieren besonders gerufener Teil der Gemeinde, gehéren heute wohl im 
gesamten Okumenischen Bereich zu den starksten Tragern der gottesdienstlichen 
Musik und stehén innerhalb dieser an erster Stelle. Sie erreichen vor allem in den 
Stadten Leistungen, die denen der Bliitezeit evangelischer Kirchenmusik im 16.—18. 
Jahrhundert keineswegs nachstehen. Dazu tragt ein starker Anteil der Jugend we- 
sentlich bei, wenn freilich auch die Spannungen zwischen jiingerer und alterer Gene- 
ration in den Chéren und in ihren “sia oft besonders zu spiiren sind. Sehr viel 
mehr als im allgemeinen in Deutschland sind besonders in den nordischen Landern 
die Chore die Fiihrer des Gemeindegesangs, also nicht nur kunstvolle Organe mehr- 
stimmiger Musik. Auch in der zeitgendssischen Komposition zeigt sich. deutlich die 
Anerkennung der fiihrenden’Stellung des Chores im Gottesdienst. Es gibt sehr viel 
mehr zeitgendssische Musik gottesdienstlicher Art fiir Chor als fiir die Orgel. 

Die Ausbildung und Stellung des Kirchenmusikers hat in der Okumene gréfte 
Aufmerksamkeit gefunden, was die Referate in Oslo deutlich zeigten. In den deut- 
schen Kirchen hat der Kirchenmusikerstand den Anschluf an die klassische Kanto- 
rentradition vielerorts wieder erreicht. Kirchliche und staatliche Ausbildungsstitten, 
zusammengeschlossen in der Direktorenkonferenz der evangelischen Kirchenmusik- 
schulen Deutschlands, arbeiten nach einheitlichen Lehrplanen und Priifungsplanen 
zusammen, ohne indessen die individuellen und geschichtlich gewordenen landes- 
kirchlichen Traditionen zu uniformieren. Ziél ist die kirchenmusikalische Arbeit als 
Dienst und als Amt, und nicht der Kirchenfflusiker als Solist‘und Star. Gleichwohl 
wird auf ein hohes kiinstlerisches Niveau der héchste Wert gelegt im Bewuftsein der 
Verantwortung, daf{ zum Lobe Gottes das Beste gerade gut genug ist. Die durch- 
schnittlichen Leistungen des deutschen Kirchenmusikerstandes haben sich als Erfolg 
dieser Bemiihungen in den Jahrzehnten seit dem ersten Weltkrieg auferordentlich 
gehoben, In den nordischen Landern herrscht weitgehend noch der Lehrer-Kirchen- 
musiker vor, wie sich dort auch die seit jeher engere Verbindung zwischen Kirche 
und Staat bzw. zwischen Kirche und weltlicher Gemeinde darin dokumentiert, daf 
mancherorts, auch heute noch, Kirchenmusiker von den politischen Gemeinden an- 
gestellt und bezahlt werden. — Am wenigsten einheitlich ist das Bild des Kirchenmu- 
sikerstandes in den Vereinigten Staaten von Nordamerika. Die regionalen kulturel- 
len Verschiedenheiten des weitraumigen Landes, die zahlreichen Denominationen 
und der Mangel an Tradition tragen dazu weséntlich bei. , Amerika hat mit nichts be- 
gonnen,“ sagte einer der Referenten aus USA auf dem Osloer Kongref, die Pio- 
niere kamen ohne Kirchenmusik aus“. Man konnte leichter einen Kaffeespeicher 
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bauen als eine neue Liedersammlung anschaffen, eher Gesellschaftsriume als eine 
gute Orgel bauen, lieber einen Schiiler; derein bi&chen Klavier spielte, an der Orgel 
beschaftigen als einen qualifizierten Organisten anzustellen. Die materialistische 
und positivistische Gesinnung, die sich darin ausdriickt, soll auch marichen europa- 
ischen, ja auch manchen deutschen Gemeinden, auch heute noch nicht ganz fremd 
sein. Romantik, Pietismus und Materialismus reichen sich in bunter Mischung in 
Nordamerika die Hand. So gibt es auf der einen Seite den Kirchenmusiker als Vir- 
tuosen, auf der anderen Seite den Dilettanten oder gar Stiimper. Erst in jiingster 
Zeit lassen sich die nordamerikanischen Kirchen, voran die methodistische Kirche, 
die Ausbildung der Kirchenmusiker und auch die liturgisch-musikalische Ausbildung 
der Theologen wie auch die Fortbildung der nebenamtlichen Kirchenmusiker in 
Kursen mehr angelegen sein. Als uniiberhérbare Forderung wurde in Oslo von den 
Vertretern der USA, aber auch von denen aller iibrigen Lander, der Wunsch nach 
einer intensiveren liturgischen Ausbildung der Kirchenmusiker und nach einer 
intensiveren liturgischen und musikalischen Vorbildung der Theologen erhoben. 

Die in Oslo aufgefiihrren Kompositionen entsprachen weitgehend dem Bild einer 
Kirchenmusik zwischen Historismus, Romantik und musica nova, das ich als Situa- 
tion der Okumene gezeichnet habe. Dabei aber iiberwogen historische und romanti- 
sche Musik die zeitgendssische bei weitem. Und auch die neue Kirchenmusik kniipft, 
genau wie die Liturgie, immer noch an die klassischen Formen an. Motette und Kan- 
tate, Praludium, Fuge, Toccata, Choralvorspiel sind immer noch der formale Rah- 
men fiir eine noch so moderne Tonsprache. Aber neuer Wein in alten Schlauchen er- 
scheint mir in diesem Fall immer noch besser als das Umgekehrte. Auch hier erweist 
sich die Kirchenmusik als Funktion der Liturgie. Nur neue Formen der Liturgie 
k6énnten neue Formen der Musik nach sich ziehen. 

Lassen Sie mich die Anliegen zusammenfassen, die mir fiir die Musik im Gottes- 
dienst der Okumene wichtig erscheinen, und die man bei kiinftigen 6kumenischen 
Begegnungen ernstlich behandeln sollte. 

1. Die Frage nach neuen Formen der Liturgie. Man mége nicht einwenden, daf 
man abwarten miisse, bis Gott uns eine neue Liturgie schenkt. Denn Gott schenkt 
uns auch das Denken und auch das Handeln, und wir kénnen von verschiedenen 
Seiten her damit anfangen, von der theologischen und von der musikalischen. 

2. In der bisherigen Liturgie sollten def Musik wieder Ansatzpunkte gegeben 
werden, die friiher schon einmal vorhanden waren, etwa dem Chor_in der Musik 
zur Kommunion, der Orgel in der stellvertretenden OUbernahme von Kyrie, Gloria 
und — wo der Chor nicht singt, oder auch gerade nicht singen kann — des Graduale 
in Form eines Orgelchorals de tempore. Die Erprobung neuer musikalischer Formen 
und Instrumente im Gottesdienst diirfte nicht ausgeschlossen sein. 

3. Auf der Ebene der Okumene sollten, soweit wie jetzt noch méglich, den missio- 
nierten Vélkern Méglichkeit und Anreiz gegeben werden, 

a) autochthone Musik im Gottesdienst zu verwenden und fiir den Gottesdienst 
zu schaffen, 

b) mit autochthonen Instrumenten im Gottesdienst zu musizieren, etwa in Afrika 
mit der Trommel, oder in Indonesien mit dem Gamelan-Orchester — warum auch 
nicht?, 

c) die rhythmische Bewegung, die diesen Vélkern ein untrennbarer Bestandteil 
der Musik ist, als liturgische Gebarde in den Gottesdienst hineinzubeziehen. 

Freilich gibt es das alles schon da und dort, aber es ist fiir den Hauptgottesdienst 
die verschwindende Ausnahme. 
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4. Die Okumene sollte allenthalben der zeitgendssischen Musik starkste Beachtung 
schenken. Kirchenmusik sollte wieder, wie sie das in ihren besten Zeiten gewesen ist, 
Auftragsmusik sein, d. h. die Kirchen sollten an zeitgendssische Komponisten regel- 
rechte Auftrige fiir gottesdienstliche Musik erteilen. Auf diese Weise hat Johann 
Sebastian Bach seine Kantaten geschaffen. 

Meine Damen und Herren, ich komme zum Schluf meiner Ausfiihrungen. Ich 
habe Ihnen eine Fiille von Problemen gezeigt. Die Okumene steht ja noch am An- 
fang. Letztlich kénnen diese Probleme ja nur von Gott selbst gelést werden, indem 
er seiner Kirche immer wieder einen neuen Geist und immer wieder ein neues Lied 
schenkt. Darauf diirfen wir hoffen, denn es ist ein einmaliges Phanomen in der 
Weltgeschichte der Musik, daf mit Jesus Christus eine neue Epoche der Musik be- 
gonnen hat, die sich nicht nur im Abendland, sondern in weltweiter Entfaltung 
auswirkt. Freilich la&t sich, um mit Jacques Handschin zu reden, Gott nicht stilistisch 
einfangen, und freilich ist, um ein Wort Friedrich Blumes zu gebrauchen, die Frage 
der Kirchenmusik immer wieder eine Frage der Kirche. Es kann nicht das Ziel 
Skumenischer kirchenmusikalischer Bestrebungen sein, einen einheitlichen, sozusagen 
uniformierten Musikstil zu schaffen. Nur das kann unsere Bitte sein, daf der Herr 
der Kirche ihr eine stetige Erneuerung und damit auch immer wieder ein neues Lied 
schenken midge, und daf dieses neue Lied gesungen werde in vielen Sprachen und in 
vielen Stilen, aber dennoch wie aus einem Munde. 


Anmerkung. Fiir meinen Vortrag verdanke ich wesentliche Gesichtspunkte und Anregun- 
gen Oskar Sdéhngens ,Theologischen Grundlagen der Musik“ (in ,Leiturgia“, Kassel, 1957/ 
58) und den Referaten von Utermiéhlen, Buvarp, Karlsen, Sandvik, Géransson, Kuusisto, 


Forsblom, Hoelty-Nickel, Buszin, Ensrud, von Schenck u. a. auf dem Evang. Luther. Welt- 
kongre& fiir Kirchenmusik in Oslo 1958. 
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Uber die Gestalt des Bésen 
in den Werken Wilhelm Raabe’s. 


von Akademiedirektor Pfarrer Hans Schomerus- Karlsruhe 


Jede Dichtung von Format scheint zeitgemaf und jeder Zeit gema& zu sein. Ich 
glaube, daf$ man das von Wilhelm Raabe in einem besonderen Sinne auch sagen 
darf. Aber ob das der Fall ist, das hangt zu einem wesentlichen Teil davon ab, ob 
es mir gelingt, Sie davon zu iiberzeugen. 

Das ist eine Entschuldigung, die ich vorbringen mu. Die andere reicht schon 
tiefer und geht in das Sachliche hinein. Namlich die Frage, ob es nicht iiberhaupt 
bedenklich ist, sich mit dem Bésen isoliert zu beschaftigen. Das ist allerdings eine 
Frage, auf die wir sehr ernsthaft eingehen miissen. Denn wenn man es nicht aus 
rein literarischen Griinden tut, d. h. aus Griindén, die nicht ganz der Verantwortung 
entsprechen, die man tragt, dann muf man doch fragen, ob es nicht auferst gefahr- 
lich ist, sich dem Bésen gleichsam in seiner isolierten Gestalt so zu nahern wie man 
es tut, wenn man es in dieser Weise bedenkt. Denn das Bése hat offensichtlich einen 
Sog. Und weil es diesen Sog hat, haben wir oft den Eindruck von einer gewissen 
Grofartigkeit des Bésen. Vielleicht liegt es auch an dem, daf das Bése notwendig Py 
teilhat an der Grofartigkeit des Nichts. Denn zweifellos sind wir Kinder einer Zeit, 
die dem Nichts begegnet sind, und es nicht mehr verachten kénnen, als etwas, iiber 
das es sich nicht lohnt zu reden, oder als etwas, mit dem es sich nicht lohnt, dich 
auseinanderzusetzen. Wir miissen uns damit auseinandersetzen. Und ich glaube, es 
gibt kaum einen zeitgendssischen Menschen, der nicht ein Gefiihl gehabt hatte fiir 
diese Grofartigkeit auch des blo&en Gedankens des Nichts. Dies zumal in einer 
Zeit, wo die meisten Sicherungen gegen das Nichts bei uns allen zerstért erscheinen. 
Denn dies scheint in unserer Gegenwart der Fall zu sein. Jedenfalls scheint mir das, 
was wir die Malaise, oder vielleicht auch die Angst unserer Gegenwart nennen, ein 
Symptom dafiir zu sein, daf& wir der nichtenden und vernichtenden Kraft des Bésen 
ungeschiitzter begegnen, als dies zu anderen Zeiten der Fall gewesen sein mag. Denn 
mir scheint, daf& zu anderen Zeiten jedenfalls im Vordergrund noch einige Hem- 
mungen gegen das Nifits und das Bése auferst wirksam waren, jene Hemmungen, 
die wir heute bezeichnen als die Tradition, als die gesellschaftliche Konvention, 
oder auch als die Moral, auf die ich dann noch zu sprechen komme. 

Also in solchen Zeiten, wo diese iiberlieferten Hemmungen den Dienst der Hem- 
mung jedenfalls nicht mehr in voller Starke versehen kénnen, ist es nicht ungefahr- 
lich, aus den Werken eines Dichters die Gestalt des Bésen gleichsam isoliert herauszu- 
lésen. Auferdem kénnte man sagen, daf eine solche Betrachtung gerade bei Wilhelm 
Raabe unangemessen ist, denn es gibt genug Interpreten Wilhelm Raabe’s, die der 
Meinung sind, daf er gleichsam die ganze Harmlosigkeit des 19. Jahrhunderts ver- 
tritt, und eine biirgerliche Sicherheit an den Tag legt, die uns nicht mehr angemessen 
erscheint. Aber dies scheint mir doch ein Mifverstindnis Wilhelm Raabe’s zu sein, 

‘ das nur von daher zu verstehen ist, daf man nicht genug von ihm gelesen/hat. Es ist 
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richtig, da& Raabe einmal gesagt hat: ,Und wenn sie den Diingerhaufen noch so 
genau beschreiben, eine Wiese im Morgentau behalt doch ihr Recht“. Und damit 
meinte er die moderne Literatur, das, was damals — zu seiner Zeit, also um die 
Jahrhundertwende — sich als moderne Literatur prasentierte. 

In der Welt Wilhelm Raabe’s nimmt die Gestalt des Bésen éinen Ort ein, aber 
nicht das Zentrum. Und so michte ein falsches Bild Raabe’s entstehen, wenn man 
das Buse in seinen Werken einfach herauslist und isoliert betrachtet. Das ware am 
Ende eine moderne Raabe-Interpretation, wie es ja heutzutage auch moderne Stifter- 
Interpretationen gibt. Man hat Stifter neuerdings nihilistisch interpretiert, von 
seinem Selbstmord her. Das kann man tun, aber ich glaube nicht, daf man Stifter 
damit gerecht wird. Und so wiirde es vielleicht ganz modern klingen, wenn man 
versuchen wiirde, Raabe nihilistisch oder jedenfalls existentialistisch zu interpretie- 
_ ren. Dies ist jedoch nicht meine Absicht. Es geht um etwas ganz anderes. 

Es geht um die helle Wachsamkeit, mit der Wilhelm Raabe seine Welt beobachtet. 
Und es geht darum, daf§ im Blickfeld dieses niichternen, sehr adeligen Miftrauens 
gegen die Welt, das Bése in seiner wechselnden Gestalt erkannt wird. Was heift das, 
daf das Bose erkannt wird? Wie erkennen wir iiberhaupt etwas? Das ist keine Frage, 
die auf Selbstverstandliches geht. Daran, wie wir diese Frage beantworten, entschei- 
det sich sehr vieles. Denn wir kommen aus einer Epoche, in der wir allen Ernstes 
geglaubt haben, erkennen kann man nur auf diesem Wege, indem man das Erkannte 
médglichst weit von sich absetzt, sich méglichst weit von ihm distanziert. Wir kommen 
aus einer Epoche, in der wir auf das sogenannte objektive Denken eingeschworen 
waren. Objektives Denken, das heift, daf$ man die Dinge, die man erkennt, zuvér- 
derst zu einem Objekt macht, das heift zu einer Sache, an der das Subjekt nicht betei- 
ligt ist. Das ist eine gewissermafen neutrale Beobachtung, die Neutralitat des Sub- 
jekts gegeniiber dem Objekt gehért gleichsam zum Wesensmerkmal einer solchen Er- 
kenntnis. Man kann nicht engagiert erkennen, das ist die Voraussetzung. Nun gibt 
es eine Menge Realitaten, die in der Tat mit Hilfe dieser Methode in unser Blick- 
feld gerateft und die wir dann auch feststellen kénnen. Wenn wir diese Realitaten in 
das Blickfeld unseres Bewuftseins gebracht, haben wir sie-auch in das Wirkungsfeld 
unseres Willens gebracht, jedenfalls grundsatzlich, nicht immer faktisch. Mit anderen 
Worten: wenn etwas als objektive Realitat erkannt ist, k6nnen wir dariiber verfii- 
gen. Das bedeutet, dai wir auch, wenn wir Gut und Bose auf diese Weise erkennen, 
gewissermafen als objektive Realitat, daf$ Gut und Bése dann fiir uns verfiigbar 
werden. Das ist ja auch offensichtlich unser Glaube, da das Gute und mithin auch 
das Bése verfiigbar ist. Aber das ist eigentlich kein Glaube, sondern eine abstrakte, 
farb- und gegenstandslose Uberzeugung. Gegen diese Uberzeugung steht unsere Ma- 
laise oder unsere Angst. Denn unsere Angst weif, da& die Wirklichkeit nicht so 
harmlos ist, wie unser modernes Denken. Wir verzichten zwar darauf, unsere Kinder 
iiber das wirklich Bése zu belehren, und beschenken sie weiterhin padagogisch 
mit Weihnachtsmannern aus Schokolade, um sie zu iiberzeugen, daf die Zeit und der 
Mensch gut sind. Denn merkwiirdigerweise kénnen sie heute einen Weihnachtsmann 
sowohl aus Schokolade wie aus anderen genieSbaren Grundstoffen jederzeit bekom- 
men, aber es wiirde sehr schwierig sein, einen Teufel fiir sie zu erwerben, sofern sie 
ihn nicht fiir ihr Kasperle-Theater brauchen. Und dieser Zustand ist irgendwie 
symptomatisch fiir das, was wir aus unserer Welt gemacht haben: eine pure Harm- 
losigkeit. Wir glauben nicht mehr, daf§ es das wirklich Bose gibt, so wie unsere Vater 
vom Teufel handfest geredet haben. Wir haben den Teufel abgeschafft. Infolgedessen 
sind wir allein mit unseren eigenen Teufeleien. Deswegen gibt es die Teufelei nur in 
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menschlicher Gestalt, denn so billig werden wir das ja wohl nicht haben kénnen, daf 
wir den Teufel abschaffen und glauben, damit waren auch die Teufeleien abgeschafft. 


t Wir haben ihn ja abgeschafft. Wir kénnen ihn nicht einmal mehr im Spielzeugladen 
kriegen. Er ist verschwunden aus dem Horizont des modernen Blicks. Aber die Teu- 
feleien haben wir nicht abgeschafft. Und dies eben war es, was einen Mann wie Wil- 
; helm Raabe bedrangt. Ich glaube, da es wichtig ist, das einmal zu sehen. Denn 
: Wilhelm Raabe hat sehr wohl gewuft, wie ein moderner Mensch denkt. Wilhelm 


Raabe hat sehr wohl gewuft, da der moderne Mensch es fertig kriegt, die Welt, die 
Wirklichkeit als solche, zu scheiden, indem er sie betrachtungsweise subjektiv und 
objektiv einfiihrt. Und Wilhelm Raabe hat sehr wohl gewuft, wie allmachtig der 
: Mensch sich vorkommt, wenn er sich selbst zum Subjekt beférdert und alles andere 
H zum Objekt macht. Denn dies ist ja der eigentliche Grund unserer modernen All- 
macht, mit der wir die res extensae, d. h. alles, was wir nicht selber sind, zu unserer 
: Verfiigung haben, einschlieflich des Guten und des Bésen, dem wir heute etwa auf 
| dem Wege iiber die Psychologie zu Leibe gehen, iiber die wir verfiigen, so wie wir 
iiber unsere Neurosen und iiber unsere Psychosen verfiigen, nicht nur iiber unsere 
privaten Neurosen und Psychosen, sondern auch iiber soziale Neurosen und Psycho- 
sen. Fiir das alles haben wir therapeutische Mittel. Weil die Dinge in unser BewuSt- 
sein getreten sind, das ist der modernste Aberglaube, an dem wir alle keanken, weil 
sie in unserem Bewuftsein eine Rolle spielen, und von unserem Bewuftsein bewAl- 
‘ tigt werden, so miissen sie wohl grundsatzlich auch von unserem Willen bewAltigt 
werden. Aber das Gute und-das Bése sind nicht so harmlos, wie wir uns das vor- 
stellen. Das Gute und das Bése sind nicht in diesem Sinne objektive Realitaten, son- 
dern ontische Wirklichkeiten. Das heift also, sie wirken. Sie wirken, weil sie sind. 
Das Bose beispielsweise, das wir feststellen an uns, ist das Bése, was wir tun. Natiir- 
lich tun wir das Bose. Aber wir tun das Bése, weil wir bése sind. Und dies ist das 
eigentliche und fiirchterliche Mysterium der Welt, daf das Bése sich in diesen Regio- 
nen ansiedelt, da wo wir sind, nicht blof% da, wo wir handeln, oder da wo wir etwas 
wollen oder etwas denken, oder auf irgendeine Weise aktiv sind, sondern daf da, 
wo wir sind, das Bése seinen Ort hat. 

Dies ist die Warnung, Wilhelm Raabes, daf$ das Bése von ontischer Qualitat ist 
. und nicht blo& von moralischer Qualitat. Auch das Gute ist nicht allein moralische 
Qualitat. Es ist im eigentlichen Sinne ontische Wirklichkeit. Damit hier nicht einfach 
das Wort Wirklichkeit mit dem Wort Realitat verwechselt wird, kénnten wir auch 
sagen: Das Gute ist ontische Machtigkeit, wie auch das Bose ontische Machtigkeit ist. 
Das heift also, wir nehmen seiner nicht wahr in irgendetwas Gegenstindlichem, in 
irgendetwas Isolierbarem, so daf wir das Bése gleichsam aus einer Handlung heraus- 
holen kénnten, sondern wir nehmen es nun wahr, indem wir es erfahren. Man erfahrt 
es, es widerfahrt uns, es betrifft uns, wir haben teil an ihm, am Bésen wie am Guten. 
Das heift, man kann aus dem, was wir durch die Teilnahme oder Teilhabe erkennen, 
die Existenz nicht ausklammern. Unter dieser Voraussetzung wird nun die folgende 

Interpretation des Bésen bei Wilhelm Raabe eigentlich erst verstandlich. 
Das Thema niamlich lautet, ,Die Gestalt des Bésen in den Werken Wilhelm 
Raabe’s“. Das aber hei&t: Da Wilhelm Raabe ein Dichter war, gewann er seine Er- 
kenntnis nicht auf dem Wege der logischen Folgerung, sondern auf dem Wege der 
Anschauung. Und Anschauung ist nur méglich, wenn man der Wirklichkeit begegnet. 
Er schaute Bilder, Gestalten. Er sah also das Gute wie das Bése gleichsam in ihrer 
Leibhaftigkeit. Und daher wachsen beide, das Bése und das Gute bei ihm iiber die 
moralische Qualitat in die ontische Qualitat hinein. Denn in der blo& moralischen 
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Qualitat wird das Gute gar nicht als wirklich Gutes und das Bose garnicht als wirklich 
Buses erkannt, sondern da wird nur geurteilt: dies ist bése und das ist gut. Und dann 
besteht das Bése und das Gute am Ende blo in unserem Urteil. So ahnlich, wie wir 
uns ja daran gewohnt haben zu sagen, da die Schénheit nur in unserem Urteil be- 
steht, da& es in Wirklichkeit die Schénheit gar nicht gibt. Oder wenn man noch weiter 
heruntergeher? will, kann man sagen: Schénheit ist schlieSlich eine Geschmackssache. 
Darauf haben wir uns eingelassen, und deswegen haben wir auch die Kunst, die wir 
verdienen. Ebenso wiirden wir sagen, ist fiir viele Menschen Moral nicht gerade eine 
Geschmackssache, aber doch so etwas Ahnliches. Das Gute oder das Bése, das ist weder 
an sich gut noch an sich bése, sondern wie Shakespeare sagt: ,,Nichts ist an sich bise, 
das Denken macht es erst dazu“. Das haben wir offenbar exerziert. Denn wir haben 
Weltanschauung exerziert, diese und jene Weltanschauung, eine Fiille von Weltan- 
schauungen. Und jede Weltanschauung hat ihre eigenen Wertmafstaibe mitgebracht. 
Jede Weltanschauung hat von uns verlangt, daf wir das Bése so ansehen sollen, wie 
sie es verlangt. An sich ist nichts bése, es kommt auf die Weltanschauung an. Mit 
anderen Worten: Wir haben sehr viel Weltwirklichkeit verloren um sie einzutauschen 
gegen Weltanschauung. Deswegen sind wir so hilflos in der wirklichen Welt. Genau 
das ist es, was Raabe in allen seinen Gestalten des Guten und des Bésen sagen wollte. 
Das Bése und das Gute, nur als moralische Qualitat zu sehen bedeutet, das Bose und 
das Gute nur als Mediokritat, als pure Mittelmafigkeit ansprechen. In ihrer vollen 
Wirklichkeit aber erfahrt man das Gute als die Giite, das Bése als das Schrecknis der 
Welt. Und das heift also: Dann ist das keine Weltanschauungssache, ob man etwas 
gut oder bise nennt. Dann erfahrt man das Bése als das Schrecknis der Welt, als das 
Mysterium des Entsetzlichen, dann erfahrt man das Gute als die Giite, als den Grund 
der Welt. Und weil es so ist, kann es geschehen, daf ein solcher Realist, wie Raabe 
es nun einmal gewesen ist, ein solches Wort iiber das Gute in der Welt schreiben kann, 
wie in jenem bekannten Brief der Dorette Christeller an Phébe wo sie ihr sagt, daf 
sie die Bitterkeit der Welt erfahren habe, dafS die Welt eine bittere Schale habe. Aber 
sie, die Phébe Hanemeier, habe es ihr und zwar mit ihrem Leben gezeigt: ,Nun 
weifs ich, die Welt hat einen Kern. Sie hat einen siiSen Kern*. Das heift, 
daf der Grund der Welt die Giite ist. Daf man daher eigentlich niemals fragen kann: 
Wie kommt das Gute in die Welt, sondern eigentlich immer so fragt, wie wir ja 
wirklich fragen: Wie kommt das Bése in die Welt? Wie kommt es, da wir so fragen 
miissen, obwohl wir doch Erfahrungen genug gemacht haben, die uns dahin bringen 
kénnten zu fragen: Wie ist es denn iiberhaupt méglich, daf es noch Gutes gibt in der 
Welt? Insgeheim fragen wir alle nicht: wie kommt das Gute in die Welt? Insgeheim 
sind wir alle iiberzeugt, da die richtige Frage hei&t: Wie kommt das Bése in die 
Welt? Aber es kommt ja nicht auf die Frage allein an. Sondern es kommt darauf an, 
wohin man die Frage richtet, an wen man die Frage richtet. Und auch das hat 
Wilhelm Raabe gewuft, und ich komme darauf nodi zu sprechen. Aber auf jeden Fall 
ware dies festzustellen, da& Raabe eigentlich gelebt hat aus dem Respekt vor den 
Phanomenen. Fiir Raabe ist es nicht so einfach. Wenn er so fragt, bedeutet das, daf 
dieser Realist und Pessimist im Grunde seines Wesens ein Glaubiger war, der unbe- 
irrt und gegen allen Augenschein sozusagen mit Ingrimin und Leidenschaft daran 
festhielt, daf& die Welt einen siiSen Kern habe. Gerade deswegen treibt ihn die Frage 
nach dem Bésen mit solcher Leidenschaft um. Er ist keineswegsein Optimist, sondern 
ganz im Gegenteil, er halt der Erfahrung des Bésen, der Erfahrung des Schrecknisses 
in der Welt sehr wachsam und sehr niichtern stand. Und es ist im Grunde genommen 
seine eigene Leidenschaft, die aus dem Worte von Velten Andres in den ,,Akten des 
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Vogelsang“ spricht, wenn er sagt: ,Den Zerberus hole ich mir sicherlich aus der Un- 
terwelt heraus, wenn auch nur, um das grofe Schrecknis der ewigen Nacht mir beim 
kurzen Lebenstagelichte so genau und so gemiitlich wie méglich zu en.“ Er weif 
freilich auch, welch ein Wagnis es ist, dem Bésen in der Welt nachzusinnen. Und im 
Grunde genommen hat er sich selber gemeint, als er die Gestalt des Velten Andres 
in den , Akten des Vogelsang“ schuf, eben dieses Velten Andres, von dem der Nachbar 
sagt: Dieser yunge Satan hat das weichste Herz hier im ganzen Vogelsang. Aber wenn 
es dem einmal gefriert, so wird ein Eisklumpen daraus, mit der man der ganzen 
Menschheit den Hirnkasten einschmeifen kénnte.* Das sagt Wilhelm Raabe von sich. 
Das ist seine Erfahrung mit dem Bésen. Das ist keine Harmlosigkeit, und es ist wahr- 
haftig nicht ein spieSbiirgerliches Dasein gewesen, das er gelebt hat, sondern es ist 
ein Dasein gewesen, das immer am Rande dieser Gefahr entlang gegangen ist, nam- 
lich der Gefahr, daf ein Eisklumpen aus seinem Herzen wurde. Kurzum, sein Glaube 
an den siiff$en Kern der Welt, an die Giite als den wirklichen Grund der Welt, eben 
dieser Glaube war es, der ihn mit solchem Ingrimm dem Argsten Schrecken der Welt 
nachsetzen lief, ,der Kanaille*, wie er sich ausdriickte. Der Kanaille, die Herr ist 
und Herr bleibt in dieser Welt. . 

Aber damit sind wir eigentlich schon etwas zu schnell gegangen, und es heift dar- 
um, wieder einen Schritt zuriick tun in der Frage nach den Gestalten des Bésen. Denn 
man muf diese Frage richtig stellen, sozusagen an die richtige Adresse stellen, sonst 
bekommt man eine falsche Antwort darauf. Man bekommt eine falsche Antwort, 
wenn man die Frage nach dem Guten und dem Bésen der Welt an die Moral richtet. 
Nicht als ob nach der Meinung Raabe’s die Moral auf diese Frage iiberhaupt keine 
Antwort zu geben wiifte. Sie gibt sogar eine sehr verlafliche und infolgedessen 
auch sehr notwendige Antwort, eben die Antwort, die etwa erteilt wird von Nippen- 
burg, jener kleinen Stadt im ,,Abu Telfan*, oder von der Frau Geheimratin Gotz, 
der Figur aus dem ,,Hungerpastor“, oder von der Familie des Pastor Buschhmann — 
aus dem ,,Schiidderump“, oder von Veit von Biélow, mitsamt seiner Gesellschaft aus 
dem ,,Saeculum“, die in den ,,.Unruhigen Gasten“ eine Rolle spielen, oder von dem 
Stammtisch in ,Brummersumm*“ aus dem ,,Stopfkuchen“ und von der Welt um die 
»Rote Schanze* herum, ebenfalls aus dem ,,Stopfkuchen*. Alle diese Leute wissen 
ganz genau, was gut und bise ist, und richten sich danach. Raabe ist weit davon ent- 
fernt, einfach dariiber hinwegzugehen. Er weif, was diese Art von Verlaflichkeit im 
Moralischen bedeutet. Er sagt selber: er wiifte, daf§ der Deutsche einen wesentlichen 
Teil seiner Kraft daher hole, namlich aus Nippenburg, aus dem Philisterium, aus 
diesen Leuten, die genau und fiir alle Lebensumstande wissen, was gut und bése ist, 
und die sich auch ordentlich — sehr ordentlich — danach richten, sowohl im Positi- 
ven, wie im Negativen, im Positiven, insofern sie darauf aus sind, das Gute zu tun, 
und im Negativen, sofern sie sehr bereit sind, sich iiber das Bose jederzeit zu entrii- 
sten. Das also steht bei ihm nicht zur Frage, da& etwas sehr VerlaSliches behandelt 
wird, wenn von der Moral gehandelt wird. Das hat Raabe gemeint, wenn er sagt, 
da das deutsche Wesen einen grofen Teil seiner Kraft beziehe aus seinem Zusam- 
menhang mit Nippenburg. Es ist keineswegs so, daf$ Raabe die Moral gering bewer- 
tet hat. Er gehdrt nicht zu dieser Sorte von Bohemiens, wie sie um die Jahrhundert- 
wende sich ihren groSen Namen machten. Er hat sehr, sehr viel von der biirgerlichen 
Moral gehalten und infolgedessen hat man ihn mitunter auch als den Dichter des 
deutschen Spiefbiirgers bezeichnet. Raabe meint, da man selbstverstandlich eine 
Antwort kriegt, wenn man die Moral befragt, was gut und bdse ist, da aber die 
Antwort der Moral das Bése nicht in seiner wirklichen Gestalt begreift. Denn die 
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Moral kann ja nur antworten im Hinblick auf das, was wir an Gutem und Bésem tun 
kinnen, was uns gewissermafen zur Verfiigung steht. Die Moral trifft also das Bése 
nur in seiner mittelmafigen Gestalt, eben als Verstof& gegen die verlafliche Ordnung. 
Diese Ordnung ist keineswegs blo& gut und wird auch keineswegs blof& anerkannt, 
weil sie gut ist, sondern sie ist auSerdem noch, und gliicklicherweise, niitzlich, und 
deswegen wird sie anerkannt. Sozusagen ist dies das Ergebnis einer gesellschaftlichen 
Kalkulation, wie das etwa bei der frommen Geheimratin Gétz im ,Hungerpastor“ 
der Fall ist, als sie den kranken Kandidaten Unwirsch trotz seiner Krankheit in 
ihrem Hause behilt und infolgedessen also etwas Gutes tut: ,unangenehm war’s ihr 
andererseits der Welt wegen, von ihren innersten Gefiihlen Gebrauch zu machen und 
ihn aus der Tiir zu werfen und nach dem Krankenhaus bringen zu lassen. Sie hatte 
einen Charakter zu bewahren, und sie war eine fromme Frau*. Und infolgedessen 
behielt sie ihn, den Kandidaten Unwirsch. Das heift also, da& die Moral sehr zuver- 
lassig ist, vor allen Dingen* dann, wenn man ihre gesellschaftliche Niitzlichkeit erst 
einmal erkannt hat. Das bedeutet aber dann, daf& wir in diesem Zusammenhang 
jedenfalls weit entfernt sind, das Gute und das Bése in seiner Wirklichkeit zu er- 
kennen. Wie erkennt man denn das Bése in seiner Wirklichkeit? Wir wiirden sagen: 
mit dem Gewissen, 

Das ist keine so eindeutige Sache, das Gewissen! Und zwar deshalb nicht, weil wir 
im Grunde genommen ganz genau wissen, daf dieses unser Gewissen weithin ein ge- 
sellschaftliches und traditionelles Gewissen ist, und wir eigentlich gar nicht mehr im- 
stande sind, richtig zu urteilen. Und was nun dieses Gewissen anbetrifft, das in der 
Christenheit nun doch seine Rolle spielt, so ist Raabe dort von einer sehr erfrischen- 
den Unbefangenheit, wenn er z. B. von dem Kandidaten Buschmann spricht. ,,.Der 
Kandidat Buschmann hatte es viel besser als der Junker von Laue. Der Kandidat 
Buschmann war in seinem Gott vergniigt, trug das Haar a la Jesus Christ gescheitelt 
und wenn er sich je langweilte, so nannte er das ,Zerknirschung‘, und gab sich eine 
Haltung dadurch und machte sich sogar ein Verdienst daraus. Und was man auch 
iiber ihn sagen miifte, ein Faktum ist, daf er fester denn je an eine dereinstige selige 
Auflésung seines Herrn Vaters die schénsten.Hoffnungen kniipfte, sowohl fiir den 
Herrn Vater wie fiir sich selbst.“ Da tritt uns plétzlich etwas entgegen, eine Wider- 
spiegelung des Guten, -das nur im konventionellen oder moralischen Sinne gut ist, 
und nur ein Wohlgefallen an sich selber. Am deutlichsten wird das an einer anderen 
Stelle im ,,Schiidderump“ sichtbar, wo von der Frau Pastor Buschmann das richtige 
Wort gesagt wird — und zwar sagt es die adlige Dame auf dem Lauenhofe: ,,Teure, 
gegen ein so gutes Gewissen richtet man kaum durch Impertinenz etwas aus.“ Das ist 
mehr als blof eine kleine geistvolle Malice. Damit ist gesagt, daf& das Heilige durch 
‘Moral zugrunde gerichtet werden kann. Dann ist aber das gute Gewissen ein Zei- 
chen dafiir, da etwas nicht in Ordnung ist, daf wir einfach auf dem falschen Wege 
sind, wenn wir gleichsam den moralischen Index des guten Gewissens darnach befra- 
gen, was gut oder bose sei. Ich glaube, da Raabe etwas davon geahnt hat, daf das 
Bése uns gleichsam in einer Art von Dreifaltigkeit begegnet, in dreierlei Gestalt kann 
man sagen — aber es ist ja mehr als blof eine Gestalt, sondern jeweils tritt es uns 
als etwas seht Selbstandiges entgegen und hangt auch wieder in sich zusammen. Es 
ist das eine Biése, das Raabe uns in dreierlei Gestalten entgegenstellt: in der Gestalt 
- Hoa in der Gestalt des Saeculums oder der Welt und in der Gestalt des 

eufels. 

Aber gehen wir der Reihe nach vor: die Kanaille. Sie spielt bei Wilhelm Raabe 
eine sehr grofe Rolle. Ober den ,,Stopfkuchen“ hat er einmal gesagt, da dies sein 
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bestes Buch. sei, weil er hier die Kanaille am festesten gefaft habe. Wenn man 
fragt, was eigentlich seine starkste Erfahrung war, so lautet die Antwort, ,,das ist das 
Schrecknis der Welt, arger als alle Schrecken, da& die Kanaille in der Welt Herr ist 
und Herr bleibt!“ Was aber ist die Kanaille? Wir wiirden uns sehr irren, wenn wir etwa 
als den Gegensatz zur Kanaille sagen wir einmal die Elite anfiihren wiirden. Das 
ware eine sehr harmlose Aufteilung der Welt, und insofern harmlos, als ja jeder von 
uns sofort bereit ist, zu sagen, da die anderen die Kanaille und wir selber die Elite 
sind. Darauf lauft ja diese Einteilung der Welt hinaus, es gibt Gerechte und Unge 
rechte, solche, die der Bue bediirfen, und solche, die der Bue nicht bediirfen. Und 
sicherlich ist es so, daf& die Welt bis heute nicht anders geworden ist, als zur Zeit 
unseres Herrn Jesu Christi, daf auf einen Siinder, der Bufe tut, und iiber den der 
Himmel sich freut, neunundneunzig Gerechte kommen, die der Bufe nicht bediirfen. 
Und das heift also, wenn man sich darauf einlaft, die Welt einzuteilen in Gerechte 
und Siinder, in Kanaille und Elite, wissen von 100 Menschen 99 ganz genau, wohin 
sie gehdren, namlich zur Elite. Und dies ist eine Harmlosigkeit, die von Raabe immer 
wieder bekampft wird. Und deswegen ist es nicht ungefahrlich, ihn zu lesen; denn 
wenn von der Kanaille die Rede ist, dann ist eben vorr einem Tatbestand die Rede, 
Hi den wir in uns selbst erfahren. Die Kanaille wird iiberhaupt erst erfahren in uns 
selbst. Hier geht es um den springenden Punkt: Das Bése wird iiberhaupt erst erfah- 

| ren, nicht indem man es aus sich herausstellt, nicht indem man sich distanziert davon, 
es zum Objekt macht, — das Bése wird erkannt, weil es erfahren wird. Das Bése 
wird erkannt in unserer Schuld. Und das, was Wilhelm Raabe die Kanaille nennt, 
das nennt das Neue Testament ,das Fleisch“, und das nennt etwa Martin Luther 
»den alten Adam“. Als ich neulich an anderer Stelle dariiber sprach, empérte sich 
eine, gliicklicherweise altere, Dame und sagte, sie empfande das als ungerecht, immer 
meinten es die Christen mit der Liebe so schlecht. Ich sagte: ,,I[ch weif$ nicht, was Sie ” 
mir jetzt vorzuwerfen haben, ich habe gar nicht von Liebe geredet!* — ,,Sie haben 
vom Fleisch geredet und damit so wegwerfend iiber die Liebe.“ — Das ist nun doch 
eigentlich sehr bezeichnend, daf wir heute so weit sind! Wenn jemand vom ,,Fleisch“ 
redet, denkt jedermann, das hangt irgendwie mit Sexus zusammen. Das Neue Testa- 
ment hat ja sehr viel mehr gemeint. Das Neue Testament hat keineswegs diesen selt- 
samen Pubertatskomplex gemeint, sondern vieles andere, z. B. die gesellschaftliche 
Feigheit, z. B. diese Indolenz gegeniiber den’ Dingen, die-in unserer Verantwortung 
liegen. Fleisch ist ein komplexer Tatbestand. Das sind wir selber! Und ich weifs nicht, 
seit wann es in der Christenheit iiblich geworden ist, nur nach der sexuellen Seite hin 
zu schniiffeln, wenn von unsittlich die Rede ist. Ich glaube, es ist erst seit 250 Jahren 
iiblich, jedenfalls in unserer evangelischen Christenheit. Luther jedenfalls hat unter 
Fleisch etwas ganz anderes verstanden, etwa das verstanden, was Raabe gliicklicher- 
weise mit einem véllig anderen Ausdruck gemeint hat, namlich die Kanaille, die 
Kanaille in uns selbst. 

Wenn man z. B. hért, was Veit von Bielow sagt iiber sich selbst: , Was kiimmert 
einem, der leben, leben, leben will, was die anderen wollen. Was geht mich dein 
Gedanken- und Vorstellungskreis an? Wie kénnte ich mit Gleichmut und mit Adhsel- 
zuckeyy mich an den furchtbaren Pakt in der Todeshiitte auf der Vierlingswiese, an 
meinen Grundbesitz unter der Felswand neben dem Hiigel der Fee erinnern? Der Mann 
aus der Amsterdamer Strafe und der Avenue Mati... zu Paris soll sich nicht grim- _ 
miger um sein Leben gewehrt haben wie sich der Veit von Bielow dagegen wehren > 
wird hier in Palermo. Dieu me pardonnera, c’est son metier! . . .“. Oder wenn er an 
einer anderen Stelle sagt: ,,.Lebensgier, das ist das Wort. Ich habe bis jetzt keine 
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Ahnung-davon gehabt, wie lebensgierig der Mensch werden kann, wenn ihn einmal 
das alte diirre Gespenst so richtig aus dem warmen Sommer des Lebens heraus in den 
Nacken*blies. O ja, was fiir ein Egoismus in dem Menschen steckt, erfahrt er erst 
genau nach einem solchen Schritt vom Wege, und so mit dem Zerlegemesser in der 
Hand am Werk, an seinem eigenen Selbst!* Das steckt also in uns drin, diese Lebens- 
gier im weitesten Umfange, diese Lebensgier, die ja nun tatsdchlich unser Fleisch ist, 
unser Fleisch genau in diesem sehr wahrhaftigen Sinne des Neuen Testamentes. Dies 
ist allerdings das Buse in einer Gestalt, in der wir von seiner Wirkungsmacht in uns 
und an uns allerdings unsere Erfahrungen machen kénnen, und zwar bis da hin, wo 
wir vom Moralischen her gedeckt sein kénnen, wie etwa in der Gestalt des Pastor 
Hahnemeier in den ,, Unruhigen Gasten“, der ja wirklich eine reine Gestalt war. Aber 
es hat ihn jemand durchschaut, und zwar ein so asozialer Typ wie der Fuchs auf der 
Vierlingswiese, dieser Mann, der von dem ganzen Dorfe ausgewiesen wurde mit- 
samt seiner Familie. Denn der sagt iiber den Hahnemeier:,,,Da kam mir der Her Pastor 
Hahnemeier. Ja, der! — Da kam er mir in meiner Frauen Sterbenacht und wollte 
mir auf seine Weise zum Verstandnis reden. Ich kénnte heute fast dariiber lachen. 
Denn auf seine Weise ist der ebenso eine Ungliickskreatur als wie ich. Und wire er 
jung geworden und aufgewachsen als wie ich, so ware er heute ganz wie ich. Aber 
umgekehrtenfalls vielleicht ich noch lange nicht wie er. Der hat seinen Ingrimm und 
seine Lust und Ratlosigkeit auf der Erde an die Heiligkeit gewandt, und darauf 
mu er nun reisen bis zum Ende seiner Tage. Wir alle sind unruhige Gaste auf des 
Herrn Erdboden, sagt Phébe, und ich — ich hatte ihn erwiirgt in der Nacht nach dem 
Absterben meiner Frau Anna ohne den Schluck, den er aus meiner Flasche zu sich 
nahm.* Das heif&t doch wohl, daf& Wilhelm Raabe sich der Wirklichkeit des Bésen 
gestellt hat. So das Bése zu sehen, das ist doch wohl nur einem Manne méglich ge- 
wesen, der an den Ort gestellt ist, wo die Seher zu stehen haben, nicht zu ihrem Ver- 
gniigen, sondern zu ihrem Schrecken, aber wahrscheinlich zu unserer Warnung. Was 
uns dort entgegentritt in der Kanaille, das ist das Mysterium des Bésen. Und am 
Ende sollten wir etwas von diesem Mysterium des Bésen, das in uns sein Wesen hat 
und durch uns sich verwirklicht, auf eine etwas aufrichtigere Weise Notiz nehmen, 
als wir es im allgemeinen in der geordneten Welt unseres Daseins tun. 

Und nun die andere Gestalt des Bésen, ,,das Saeculum“, wie er es nennt, das Sae- 
culum oder die Welt. Damit ist sowohl die Gesellschaft gemeint wie auch die Epoche. 
Es gibt eine Fiille von Zitaten, die man in diesem Zusammenhang bringen kénnte. 
Aber wenn man einmal lesen will, wie er iiber das Saeculum gesprochen hat, so sollte 
man wieder einmal die , Unruhigen Gaste* lesen mit dem Untertitel ,,.Ein Roman aus 
dem Saeculum“. Mit dem Saeculum hat er eben diese Welt gemeint, diese Welt, in 
der wir leben, diese Welt, in der wir uns auch einzurichten haben. Entweder passen 
wir uns ihr an und werden wie die Welt, und dann kann man es in ihr aushalten, 
dann kann man es auch in ihr zu etwas bringen."Oder wir passen ihr uns nicht an, 
und dann wird man mdglicherweise iiberwAltigt, so wie das Buch ,,Die Akten des 
Vogelsangs“ von einem berichten, der sich der Welt gestellt und sie iiberwunden hat. 
Aber wie hat er sie iiberwunden? Indem er in vollendeter Einsamkeit starb, einen Tod 
auf Salaz y Gomez, 'd. h. einen einsamen/Tod4 Das also mu man auf sich nehmen, wenn 
man der Welt begegnet, der anderen Gestalt des Bésen. Sie ist keineswegs so harmlos, 
wie die Moral es uns vormachen will. Wenn Wilhelm Raabe vom Licht des Tages 
sagt: ,Sie kann sehr grausam sein, viel grausamer als die Nacht. Und daf sie lacht, 
ist nur allzu hadufig nicht das liebenswiirdigste an ihr. Da& Hoffnungen getauscht, 
Tauschungen zunichte gemacht werden, da die Verganglichkeit alles Irdischen den 
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Menschen klargemacht werden muf, ist zwar eine recht lébliche und vernunftgemafke 
Aufgabe. Aber ist es denn unbedingt notwendig, da dabei gelacht wird? Die Dim- 
merung und die Nacht tun das nicht. Aber die Sonne tut es. Sie, die Nacht, stemmt nie 
die Arme in die Seiten, und kreischt und kraht und will’s in allen Ecken und Enden 
hdren, daff sie recht hat. Aber der Tag tut das, und will das nur allzu gerne. Ach, und 
der Mensch kénnte recht haufig etwas Besseres tun, als sich darauf berufen und von 
einem Rechte sprechen, das so klar sei wie der helle Tag.“ Welch eine Lebenserfah- 
rung und Welterfahrung steht dahinter, daf ein Mensch so reden kann? Oder wenn 
Dorette Christeller sagt, wie ilire Erfahrung mit der Welt gewesen ist. Denn sie war 
eine handfeste Person, die Dorette Christeller in der Apotheke ,.Zum Wilden Mann‘, 
die wirklich sich auf die Welt verstand und in der einen Platz einnahm. Aber 
sie schreibt nachher an Phébe ,,daf ich mich doch hatte-schimen sollen, die Jahre 
lang, nachdem der Oberst Agonista da war und meinen Bruder Philipp seligen und 
mir in Herzlichkeit und Vergniigen das Fell iiber die Ohren zog und sich gar nichts 
Schlimmes dabei dachte. Es war ein Irrtum von mir, daf dies ein Ausnahmefall von 
Menschen und Menschenwerk und -tum gegeneinander sei. Es ist die Regel. Und die 
Ausnahme kommt alle 100 Jahre nur einmal vor und weif gar nichts von sich.“ Das 
ist die Erfahrung, die Wilhelm Raabe mit der Welt gemacht hat. Dies unheimliche 
Mysterium der Welt reicht tiefer, es ist nicht nur die Summe von Teufeleien, die wir 
tun, sondern mehr als die Summe. Da ist offensichtlich auch eine Art Wille und Be- 
wuftsein. Jedenfalls eine Gestalt, eine eindeutige Gestalt, die man die Welt oder 
das Saeculum nennen muf, eine Gestalt, in der das Bése in seiner, vollenSelbstandigkeit 
und ganz abgesehen von seine 2 und grofien Gemeinheiten sein Wesen treibt. 
Oder was der Badearzt Dr. Hanf zu Phiébe sagt iiber die sogenannte gute Gesell- 
schaft: ,.Meinen Sie wirklich, daf das aus anderem Teig gew4lzt ist als unsere Leute 
hier im Dorf? Der Herr erleuchte Ihre unschuldige Seele, Herzenskind. Wie unsere 
Leute hier im Dorf, die Fee mit ihrem Reckel und ihrem Jungen, so haben jene bra- 


- yen Freunde und Nachbarn den Herrn Professor Freiherrn Veit von Bielow in die 


Hand Gottes und auf die Vierlingswiese abgeschoben, nur mit etwas anderem 
Pathos. Gedriickt haben sie sich, ausgerissen sind sie.“ Das ist die Welt. Und das ist 
nicht empO6rt gesagt, es ist gewissermafsen leidend gesagt, weil ja diese Welt reprasen- 
tiert wird yon Menschen. Aber eben von dem Menschen, der diesem Geheimnis un- 
tersteht, diesem fiirchterlichen und dunklen Geheimnis, von dem Velten Andres an 
seine Mutter schreibt in seinem Brief aus der wilden Welt: ,,.Meine liebe Mutter, Du 
kannst nichts dafiir, mein Vater auch nicht. Solches war mir an der Wiege gesungen. 
Aber nicht von Dir mit Deinem ,Bucko von Halberstadt‘ oder ,Schlaf, Kindchen, 
schlaf, da draufen geht ein Schaf‘! Es kauert immer eine andere Sangerin auf der 
anderen Seite des ersten Schaukelkahns menschlichen Schicksals und summt ihren 
Sang in ihre Hexenbartstoppeln. Und der stammt von den Miittern viel weiter 
hinabwarts. Und dieser ihr Sang allein ist maSgebend.“ Das ist das Geheimnis des 
Bésen in der Welt, das Wilhelm Raabe leidend an sich erfahren hat, von dem er in 
der Tat der Meinung ist, daf& der Mensch dieser Welt ausgeliefert ist. 

Man wird es sagen miissen, daf er sehr tief eingedrungen ist in das Mysterium des 
Bésen: Und wenn ich hier angedeutet habe, daf er ja nicht von einer Summe unserer 
menschlichen Teufeleien sprach, wenn er von der Bosheit der Welt sprach, sondern 
von einem Geheimnis, das hinter unseren moralischen Teufeleien steht, so glaube ich, 
daf er durchaus gewillt war zuzugeben, was ein moderner Mensch eben nicht zugeben 
sollte, wenn er modern sein will, da& es den Teufel gibt, diese Gestalt, von der Wil- 
helm Raabe nur sehr selten redet. Und wenn ich recht sehe, sagt er es deutlich nur an 
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ganz wenigen Stellen, z. B. im ,Hungerpastor* bei der zweiten Begegnung zwi- 
schen Moses Freudenstein und Hans Unwirsch im Hause des Geheimrats Gdtz, wie 
Hans Unwirsch krank im Bett liegt und Moses Freudenstein ihn besucht. Da heift es: 
»Er sah die Augen des Mannes, der vor ihm stand, leuchten wie die eines bésen Gei- 
stes, der sich an seinem Ungliick weidet. Und er hafte die schliipfrige, ewig wech- 
selnde Kreatur, die sich einst Moses Freudenstein genannt hatte.“ Diese schliipfrige, 
ewig wechselnde Kreatur, das ist das Bild der Schlange. Und es ist nicht von unge- 
fahr, da& das Bild der Schlange an dieser Stelle auftritt. Denn hier in dieser Gestalt 
wird gleichsam der Bése leibhaftig, in einer Gestalt, wie Moses Freudenstein, nicht 
weil er Moses Freudenstein war, auch nicht weil er Jude war, sondern weil es den 
Leibhaftigen gibt, auch in der Gestalt von Menschen. 

Also das ist eine Erfahrung, von der Wilhelm Raabe sehr selten spricht, aber auf die 
alles hinauslauft, was er von der Welt sagt. Es lauft darauf hinaus, daf hinter der 
Welt dies seltsame Geheimnis eines Willens steht. Oder wenn er im ,,Schiidderump“ 
sagt an der Stelle, wo das Erntefest gefeiert wird: , Niemand, selbst-der Ritter von 
Glaubiger nicht, hatte eine Ahnung davon, welches Gewélk hinter den Bergen braute 
und welch hinkender, hamischer Schritt langsam und unaufhaltsam sich naherte. 
Nicht einem klang dieser metallische Schritt, der halb Hufschlag war, durch die Seele, 
selbst nicht durch die angstliche Seele des Chevaliers und Leutnants Karl Eustach von 
Glaubigern. . .“ 

Da taucht sie wieder hinter dem Gewélk von Ereignissen und Personen auf, die 
Gestalt des Leibhaftigen, des Hinkefuf, in die sich der furchtbare Geist der Zersté- 
rung und Vernichtung verkleidet und verkérpert. 

Raabe hat wohl gewuft, was es mit dem Bésen auf sich hat. Er hat sich diesem 
schrecklichen Anblick gestellt und aus dieser Begegnung fiir das ganze Leben eine 
Wunde davongetragen. Etwas von dem Schmerz und der Bitterkeit dieser Wunde ist 
in all seinen Biichern zu schmecken, Dagegen steht aber das andere, was auch eine 
Erfahrung ist, aber eine Erfahrung, die nur der Glaube machen kann, das andere, 


das machtiger ist als das Bése: ,, Nun weif ich: die Welt hat einen Kern, sie hat einen 
siifen Kern!“ 


70 


: 
: 
: 
§ 
1 
; 
‘ 


Die ungarische Stimme in der abendlindischen Lyrik 


von Chefredakteur Nicolas Baudy -Paris 


Janos Arany — die Ungarn setzen den Familiennamen an die erste Stelle und 
sagen Arany Janos. Dabei sind sie sich dessen bewuft, das das Wort ,arany“ Gold 
bedeutet. Also Arany Janos, einer der gré&ten ungarischen Dichter, was seine Bega- 
bung und den Umfang seines Werkes betrifft, Sohn armer Bauern, Sohn alter Eltern, 
erzahlt, da sein Vater ihm, als er etwa drei oder vier Jahre alt war, das Lesen 
beibrachte, indem er mit seinen Fingern Buchstaben in die Asche des Kamins vor 


ihm hinzeichnete, 
Das ereignete sich um 1820. 


Sein ganzes Leben lang konnte Arany Janos sich nicht losreiSen von den magi- 
schen Zeichen, welche Worte bilden — ob lateinisch, ob englisch, ob franzdsisch, ob 
deutsch oder ungarisch — ihrerseits Verse gestaltend, die den Dingen und den 
Wesen ihren Sinn geben, ihnen Ausdruck verleihen und vermittelnd wirken, wie 
es keine andere Kunst vermag. 


Sein Freund Petéfi, Petéfi Sandor, starb mit sechsundzwanzig Jahren als unbe- 
kannter Soldat auf einem Schlachtfeld, und hat eigentlich die Feder im Laufe der 
wenigen Jahre seiner reichen Schépfung nur niedergelegt, um das Schwert in den 
Revolutionskampfen von 1848 zu ergreifen. 


Etwa 100 Jahre spater, im Jahre 1944, schrieb Radnoti Mikldés in einem Kon- 
zentrationslager in ein kleines Notizbuch, das man auf seinem Leichnam fand,’ 
Gedichte, die fiir ihn das letzte Unterpfand der Menschlichkeit in einer entmensch- 
lichten Welt bedeuteten, Gedichte, die fiir uns den authentischsten, den ergreifend- 
sten Ausdruck der europdischen Tragédie unserer Zeit auf die einfachste und voll- 


* kommenste Formel brachten. 


(Rohiibersetzung eines Gedichtes, geschrieben am 17. April 1944 im Lager Heide- 
mann, in den Bergen oberhalb von Zazubeca): 


Radnoti Miklés Auf der Suche... 


Ihr schdnen friedlichen Abende von einst, die Erinnerung ist euer Heiligenschein! 
Du, der du leuchtest mit solchem Glanz, Tisch der gliicklichen Dichter. 

In welcher Vergangenheit versinkst du, wie das Lachen der Gattinnen 

Und was bleibt von dieser Nacht, da diese in Poesie Verbriiderten 

Sich frdéhlich zuprosteten mit Glasern, gefiillt von dem beriihmten ,grauen Bruder“? 


Uberall spriihten Gedichte durch das Licht der Lampen 

Mit ihren Adjektiven auf dem griinen Gischt der Strophen treibend. 

Die Toten lebten, die Gefangenen, die Vermiften waren bei ihnen, 

Die Freunde komponierten ihre Verse, sie, deren Herz schwer werden sollte 
Von eurer bluttriefenden Erde, Spanien, Ukraine oder den Flandrischen Feldern. 
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Einige, in Notwehr, gezwungen mitzukampfen, 
Warfen sich ins Feuer, zahneknirschend nur. 
Und wihrend iiberall um sie her, unter der schmutzigen Decke 


Der Nacht, wilde Angriffe das eingeschlafene Jahrhundert beunruhigten, 
Da begriffen sie, welche Insel so lange ihr Zimmer gewesen war. 


Einige andere, nach dem Schrecken stinkiger Viehwagen 

Sahen sich, laufen gelassen, entwaffnet, mitten im Minenfeld, 

Andere dagegen waren freiwillig abgezogen, die Waffe in der Hand 

Ohne ein einziges Wort, denn sie wuften, was dieser Kampf fiir sie bedeutete. 
Und der Engel der Freiheit wacht gegenwartig iiber ihre grofen Traume. 


Aber schlieZlich und endlich! Jeder Appell, jeder Abgang eines Dichters 

Hie& so und so viele Verse verstiimmelt, Werke, die niemand vollenden wiirde, 
Niemals, wahrend in den Augen und auf den zitternden Lippen 

Der Frauen plétzlich die Spur eines letzten Lachelns erstarrte, 

Und der Krieg machte den gefliigelten Schritt der jungen Madchen schwer. 


Wo ist die Nacht, die Herberge und der Tisch unter den Linden, 

Wer kann sagen, wo die Lebenden sind und alle, die der Kampf zermalmt hat? 
Ihre Stimme vibriert noch in meinem Herzen, ihre Hand driickt noch die meine, 
Gefangener eines Berges, wo Serbiens Verzweiflung antwortete. 

Ich fiihle, daf, selbst verstiimmelt, ihre (Gedichte in mir wachsen. 


Wo ist die Nacht wiederzufinden? Diese Nacht wird nicht mehr wiederkehren. 
Der Tod hat schon allem, was einst war, den Abstand bestimmt, 

Indessen, verstohlen, im Schutze des ermutigenden Lachelns der Frauen, 

Ihren fernen Wiesen entflohen und ihren fremden Waldern, 

Die Gespenster, die Unbegrabenen, trinken unseren Wein in unseren Glasern. 


Wenn es sich darum handelt, die ungarische Dichtung zu vergegenwartigen, was 
sie Besonderes hat, was sie Gemeinsames hat mit den Schépfungen in Ihrer Sprache 
und in anderen europidischen Sprachen, die mehr oder weniger zu kennen wir alle 
das Gliick haben, wenn es sich darum handelt, die au&ergewohnliche, oft beherr- 
schende Rolle zu zeigen, welche die Lyrik im literarischen Bereich Ungarns spielt, 
dann ist unsere erste, instinktive Regung zu versuchen, die fesselndsten Menschen, 
die grofziigigsten, heraufzubeschwGren, die, auserlesensten, was das Genie anbe- ; 
langt, und die elendesten, was ihr Schicksal) betrifft. ; 


+ 


Die ungarische Sprache ist hermetisch. Ihr Ursprung, ihre Struktur ist, wie Sie 
wissen, von denen der indo-europdischen Sprachen verschieden. 

Sie kann eine noch so angenehm variierte Abstufung, reich an Vokalen und Kon- : 
sonanten haben, ohne durch Uberhaufung der Konsonanten zu siindigen, wie z. B. : 
die slawischen Sprachen. f 

Sie kann iiber ein noch so giinstiges Gesetz der Vokalharmonie verfiigen, das die -_ 
Aussprache so melodisch macht, die Betonung auf der ersten Silbe haben — was 
meine eigene Aussprache in allen anderen Sprachen verdirbt — sie wird dadurch 
nicht zuganglicher. 

Sie ersetzt die Prapositionen und Postpositionen durch Suffixe, verwendet viel 
haufiger die Einzahl als die anderen Sprachen, kennt kein Geschlecht. 

Ihre Konjugationen sind einfach, was Zeit und Modus angeht, werden aber sehr 
kompliziert durch die determinierte Form, welche mit Hilfe von Suffixen nicht nur 


72 


. Pree 


é 
das Subjekt, sondern die naheren Bestimmungen bezeichnet; und Elemente der 


Suffixe ersetzen ebenfalls die Hilfsverben der anderen Sprachen. 

Allein die Strifktur des Ungarischen, ohne von der Besonderheit seines Wort- 
schatzes zu sprechen, macht diese Sprache und diese Lyrik fiir den Auslander schwer 
zuganglich., 

Dennoch ist die ungarische Dichtkunst von dem gemeinsamen abendlindischen 
Schicksal durchdrungen, von den grofen Strémungen beeinflu&t, die entscheidende 
Werke in anderen Landern Europas ausgelést — 


x 


Vielleicht ist man sich nie so wie in unserer Epoch der Gegenwart des Dichteri- 
schen auf den verschiedenen Ebenen des Daseins poe geworden; 


ein poetisches Element, das transzendiert, und was man gewohnt war, die dich- 
terischen Formen zu nennen: die gewollte, gesuchte, freigeschaffene Poesie, woraus 
die grundsatzliche Disponibilitat zur Entdeckung der ,,Dichtung“ in der , Wahrheit“ 
und zur Erfassung der Imagination entsteht: allein der Dichter kann einen wahren 
Grund, Wahrheit und Wissen erreichen. 


Eines der leuchtendsten Beispiele fiir diese Erfahrungswege durch die’ Dichtkunst 
ist Rainer Maria Rilke, dessen Bilder, subtile, blitzartige Einfiihlungen uns existen- 
tielle Zustande begreifen lassen, eine zugleich kosmische wie innere Gegenwart, die 
keiner vor ihm vermittelt hatte. Sie wissen es, sogar die Philosophen haben es be- 
merkt, und bemiihen sich, die Grundideen, die Antriebe, durch dichterische Sprache 
abzuklaren. Ich denke hier besonders an Heidegger. 


Und da stellt sich die Frage der Ubersetzung im allgemeinen: denn hinter den 
Worten werden Assoziationen ausgelést, hinter den Assoziationen breitet sich das 
besondere Feld der Erfahrung auf dem ganzen Sprachgebiet aus, auditive Erfahrung, 
historische Erfahrung, die Erfahrung der Mythen und der Sitten, 


ein ganzer Resonanzboden, 
der den Glanz ergibt oder die Subtilitat dieses Phanomens, welches die eigentliche, 


_ dichterische Formulierung ist und Verborgenes an die Oberflache bringt. Racine auf 


deutsch, Puschkin auf franzésisch, Petéfi auf englisch — wird etwas ganz anderes 
als im Original. Dieses Andere kann jedoch Dichtung sein, kann authentische Ele- 
mente des urspriinglichen Textes mittragen, 


aber um ihn zu halten, um ihn der Sensibilitat des fremden Lesers anzupassen, 
braucht es ein reiches Spiel von Affinitaten, die sich ergeben aus historischen Kennt- 
nissen, aus dem Entgegenkommen des Lesers, aus einer relativen Erfassung der Per- 
sonlichkeit des Autors, alles dies ist wichtiger als die Ubersetzung an sich. 


Was die Prosa angeht, so liegt der Fall anders: die Prosa driickt hauptsachlich 
aus, was gesagt ist, wahrend die Dichtkunst vor allem aus der spezifischen Musik 
einer Sprache entsteht, aus dem, was zwischen den Zeilen spiirbar-wird, was nicht 
gesagt ist. | | 

Der Sinn einer Darlegung der ungarischen Dichtkunst in dem europidischen Kon- 
zert, wo sie eine bestimmte Stimme repriasentiert, dieses europdische Konzert, aus 
dem sie sich seit Jahrhunderten nahrt, hauptsachlich in den beiden letzten, liegt vor 
allem in dem Interesse, das wir fiir dieses Phanomen hervorrufen k6nnen, ein Phano- 
men, das fiir Ihre Erfahrung zugleich so nahe ist und so fern. 


: 
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Der Beitrag der Volksdichtung in der modernen ungarischen Poesie ist betrachtlich, 
er ist ungefahr gleicher Ordnung wie der Anteil des Volksliedes in den Schépfungen 
eines Barték oder eines Kodaly. : 


Die Geschichte des ungarischen Volkes im Kampfe mit verschiedenen Besatzungs- 
madhten, tiirkischen, dsterreichischen, russischen, deutschen, im Kampf auch mit einer 
feudalen Herrschaft, die sich viel langer als caderswo hingezogen hat — noch vor 
1848 gab es einen Ungarn auf zwanzig Adlige — hat eine ganze Bliite heroischer, sa- 
tirischer Dichtkunst gezeitigt, mit dem besonderen Zug der leidenschaftlichen und 
sehnsiichtigen Volksseele. | 


Die unruhige Periode, deren Kette beinahe die ganze Geschichte Ungarns umfaft, 
erlaubte eine reiche Entfaltung der Dichtkunst, wahrend die langatmigere Bemii- 
hung in der Prosa ungiinstiger liegt. 


Was man in Versen sagt, behilt sich leichter, verbreitet sich also auch leichter als 
die Prosa, und zugleich verhéhnt es die Machthaber wirkungsvoller. Das Beispiel von 
Petéfi zeigt es. 


Ich selbst hatte Gelegenheit, nach der Revolution von 1956 eine Anthologie zu- 
sammenzustellen, von Gedichten, die in den vorangegangenen Jahren die Revolte von 
Budapest tatkraftig unterstiitzt haben, Gedichte, welche die Zensur tauschen konnten 
oder die, obwohl sie nicht Sffentlich gedruckt wurden, doch im Umlauf waren. 


~ 


Bevor ich die grofen Strémungen der ungarischen Dichtkunst darlege, bevor ich 
die wichtigsten Etappen ihrer Evolution gebe, seit sie sich von den gelehrten Spielen, 
von den klassischen Vorbildern inspiriert, gelést hatte, méchte ich von den 2 Haupt- 
vertretern der modernen und zeitgendssischen ungarischen Lyrik sprechen, von 2 


Dichtern, die den gréften Einflu&8 auf die Jugend, auf das Bewuftwerden ihrer 
Epoche gehabt haben. 


Das Beispiel dieser beiden Manner zeigt zugleich, daf die dichterische Gabe und 
die Vision sich mit elementarer Gewalt manifestieren kénnen, welcher Art auch die 
verbale Materie sei, das Thema oder sogar die Ideologie, die ihnen als Medien dienen. 
Ich meine Ady Endre und Jézsef Attila. 

Die konventionelle Vorstellung will, daf& der Ungar, besonders der Dichter, be- 
sonders jemand, der dem Volke nahesteht, ein Mensch sei, der von Vitalitat iiber- 
strémt, trunkef von Musik, grofer Liebhaber von Frauen und Wein ist; daf er 
Schwermutsanfillen und Zornausbriichen ausgesetzt sei; ein Mensch, den man sich 
manchmal einsam vorstellt, oder inmitten der weiten-Puszta, wo er seine Inspiration 
bei den Schafern sucht, und der gern auf einem wilden Steppenpferd galoppiert. 

Die Zeiten haben sich entschieden gewandelt. Wenn das Bild heute nicht mehr 
der Realitat entspricht, so stimmte.es auch fiir zahlreiche Dichter vergangener Jahr- 
hunderge nicht immer, da es unter ihnen, und unter den Besten, solche gab, die nur 
Schriftkundige waren und ihr ganzes Leben in ihrem Arbeitskabinett verbrachten. 

In Jézsef Attila finden wir einen echten Proletarier bescheidenster Herkunft, der 


eher einer Elendsgestalt von Gorki ahnlich sieht als dem unbezahmbaren ungarischen 
Edelmann. 


Unbezahmbar war er trotzdem. ; 
Vielleicht zitiere ich hier, in einer Rohiibersetzung, sein Gedicht, das den Titel 
tragt: .Man sagt... .*. 
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Attila Jézsef Man sagt... 


Ich kam mit einem Messer in der Hand zur Welt. Man wundert sich, 
Man sagt, das sind nur Worte... 


Dann nahm ich eine Feder: noch besser als ein Messer! 
Ich kam zur Welt, um Mensch zu werden. 


Wenn die umherirrende Treue in dir weint, 

Sagt man, du seist verliebt. | 

Zartlichkeit mit feuchten Augen, umarme mich furchtlos! 
Wir spielen nur, ganz einfach, wir spielen alle beide . . . 


Ich erinnere mich an alles, aber in mir erlischt alles. . 
Man sagt: wie kann das sein? | ? 


Was aus meiner'Hand fallt, wer hebt es vom Boden auf? 
Wenn ich es nicht bin, dann du, mein Bruder. 


Die Erde halt mich gefangen, und das Meer zerreift mich. 
Man sagt mir: eines Tages wirst du sterben. 

Aber was hért man hinieden nicht alles sagen! 

Ich h6re, aber ich antworte nicht. 


Dieser Sohn eines Seifensieders und eines Dienstmadchens, einer kleinen Bauerin, 
die nach Budapest kam, um ihr Gliick zu suchen, hatte einen Teil seiner Kindheit 
als Fiirsorgekind verbracht, arbeitete bei harten Bauern und wurde dann spater ein 

; richtiger Lausbub des armsten Viertels der Hauptstadt, und seine Dichtkunst ist 
ganz und gar dem Leben, dem Kampf, den Hoffnungen des enterbten Vorstadt- 
proletariats geweiht. 

Kein moderner Dichter, in keinem Lande, weder in Deutschland, noch in Ruf land, 
noch in Frankreich, noch in Amerika — wir kennen nicht die letzten Werke,indischer 
oder chinesischer Lyrik — verstand es, eine solche Kraft, eine solche Leidenschaft, ein 
solches Feuer, eine solche Schlichtheit in den Ausdruck des Leidens und Strebens des 
Proletariats zu legen wie Jézsef Attila. 

Die Symbolisten, die Naturalisten, die Witzigen mit leichter Hand a la Bert Brecht, 
spielen auf einer verbalen Tonleiter, die, seit kiirzerer oder langerer Zeit, als salon- 
fahig gilt. Jézsef Attila :dagegen verwendet Begriffe und Vokabeln /der Arbeit 
und sogar der marxistischen Ideologie; es ist eine derbe Sprache, bis zu den volks- 

. or 97 Ausdriicken der Bauern, ganz gleich: 

_ ine Gedichte, in denen er nicht das Ungewohnliche suchte, sondern das Unge- 
wohnliche benutzte, welches das Los der Armen ist, der einfachen Menschen, die 
manchmal kaum lesen und schreiben kénnen, sind mit einer neuen Poesie ggladen, 
wie der Glanz der Kohle, die unter dem Schlag des Pickels in Stiicke springt. 

Proletarier war er auch in seiner Erscheinung, schwachlich, mehr klein als grof, 
die Gesundheit unterwiihlt durch Entbehrungen und Krankheiten, und schon kon- 

’ stitutionell bedingt; ein kaltes, graues Gesicht, in dem gewifS die Augen manchmal 
: aufflammten. pee 
Er warf sich vor einen Zug im Jahre 1937 und wurde auf der Stelle getdtet, im 
Alter von 32 Jahren. , 
Dieser Name Attila war fast wie eine Verhéhnung, die sein ulkiger Vater, der sich 
so gerne als Nomade herumtrieb, ihm gegeben hatte, und den die Bauern, die den 
kleinen Fiirsorgejungen beschaftigten, nicht duldeten. Man nannte ihn Pista, die ge- 
brauchliche Form von Stephan. 
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Das Fiirsorgekind, griin und blau geschlagen, das seine Mutter nicht erkannte, als 
sie nach 2 Jahren erreicht hatte, ihn auf dem Bauernhof seiner Arbeitgeber besuchen 
zu diirfen, glaubte, da dieser Name Attila gar nicht existierte, dafS er selbst nur 
scheinbar existierte. Allein seine spatere Lektiire hat ihn von diesem Alpdruck der 
Scheinexistenz befreit, als er die historische Spur eines Attila entdeckte. Aber andere 
Frustrationen — wenn’wir dies heute so beliebte und abgeniitzte Wort brauchen 
diirfen — und viel verhangnisvollere haben nicht aufgehGrt, ihn zeit seines Lebens 
zu bedringen, die gleichen, die so viele Proletarier bedrangen, die nicht ausdriicken 
kénnen, was sie qualt, aber die definoch nicht weniger spiiren. 


Hier méchte ich einige Beispiéle von Jézsef Attilas Gedichten in Rohiibersetzung 
lesen. 


Ich beginne mit 2 Strophen aus einem langeren Gedicht, 1934 geschrieben: ,,Ich 
habe manchmal das Eisen weinen héren . . .“ 


Ich habe manchmal das Eisen weinen héren, 

Ich habe manchmal den Regen lachen héren. 

Ich habe auch die Vergangenheit sich spalten sehen. 
Die Scheinexistenzen allein vergessen sich auf Erden. 
Alles was ich kann ist lieben — und ich liebe — 
Durch allzu schwere Lasten niedergedriickt. 
Goldenes BewuStsein, wozu schmieden 

Eine Waffe mit deinem eigenen, reinen Metall? 


Allein der kann ein Mensch werden, 

Der Waise ist an Herz und Leib, 

Der wei, da& das Leben, das in ihn gelegt ist, 
Eine einfache Zugabe an den Tod ist, 

Und da& er es irgendwann zuriickgeben mu 

Als den gefundenen Gegenstand, den man bewahrt; 
Aber der schlieSlich weder ihm selbst gehért 

Noch einem anderen: Gott oder Priester. 


Ein anderes Gedicht mit dem Titel: , Meine Mutter*. 


Meine Mutter 


Ich sehe sie ihren Napf in beiden Handen halten. 
Es wurde Abend, es war Sonntag. 
Sie lachelte still, 


Ein wenig im Halbdunkel sitzend. 


Sie brachte von seiner Exzellenz 

Einen Teller voll, ihr ganzes Essen. 

Wir legten uns schlafen, und ich dachte, 
da sie einen ganzen Topf voll davon afen. 


Das war meine Mutter — schmichtig und bald tot, 
Denn die Wascherinnen sterben jung. 

Ihr Kérper zittert unter der Biirde, 

Das Biigeln niitzt den Kopf ab. 


Der Dampf scheint eine beruhigende Wolke 
Auf den Bergen der schmutzigen Wasche. 

: Was die Luftveranderung angeht, 
Haben die Wascherinnen den Boden. 
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Ein anderes Beispiel aus einem langeren Gedicht, das den Titel tragt: ,Erwachen“. 
Ich lese nur 1 Strophe daraus. 


Erwacben 


Vom Brot ernahrt — manchmal! — ich bin mager. 

Unter diesen geschwatzigen und leichtfertigen Leuten 

Suche ich vergeblich, woran man sich halten kann 

Was weniger fragwiirdig ist als eine Wiirfelpartie. 

Kein Gebratenes, um meinem Geschmack zu schmeicheln, 

Auch keine Kinder, um meinem zirtlichen Herzen zu schmeicheln. 
Die geschickteste Katze kénnte nicht packen 

Die Ratte, draufen und zugleich im Loch. 


Reines Herz 


Ohne Vater, ohne Mutter, allein. 
Ohne Wiege und ohne Leichentuch. 
Ich bin ohne Gott, ohne Land, 
Ohne Kiisse, ohne gute Freundin. 


Drei Fage habe ich nichts gegessen, 
Gar-nichts, weder fett noch mager! 

Meine zwanzig Jahre, meine grofe Kraft, 
Meine zwanzig Jahre, ich will sie verkaufen! 


Wenn niemand Kunde ist, 

Der Teufel nimmt sie mir ab! 
Mit reinem Herzen breche ich ein! 
Ich wiirde auch téten, mein Wort! 


Man fangt mich und man hingt mid, 
In gesegneter Erde bettet man mich. 
Von jetzt an wird mein stolzes Herz 


é Das Gras des Todes ernahren. 


Tauche aus deinen Tiefen empor 


Mein Gott, gib mir die Angst. . 

Ich brauche sehr deinen Zorn. 

Steige aus deinen Fiefen empor, 

Bringe mich-heraus aus dem Lauf des Nichts. 


Entblé&t, ein Pferd wirft ihn um, 
Kaum dem Staub entronnen, 

Ich spiele zwischen den Spitzen der Qual, 
Zu stark fiir das Herz eines Menschen. 


Ich fange Feuer, ich habe aufsteigen lassen 
Eine Flamme wie eine Sonne. Nimm. 

Und briille mich an, um mir zu verbieten, 
Deinen Blitz in der Hand zu halten. Schlag zu. 


Rache oder Gnade, oh, prage mir ein, : 
Daf es mein Verbrechen ist, nicht zu siindigen. 

Meine Unschuld ist es, die brennt, 

Schlimmer als die Feuer der Hille. 


77 


Liegend wende und wende ich mich, 
Beute der wilden, schaumenden Meere. 


Ich bin allein, bereit, alles zu wagen. 
Aber nichts mehr hat Zweck. 


Jézsef Attila hat sich also mit 32 Jahren das Leben genommen; 

ein Schicksal, das er mit so vielen Kiinstlern des Parnaf teilte: er wurde erst nach 
seinem Tode bekannt und beriihmt. Die Partei, die sich Bannertrager des Proletariats 
nannte, hatte ihn, diesen Nonkonformisten, aus ihren Reihen ausgeschlossen. 


Noch eine Ironie des Schicksals: heute, nach der Niederschlagung des Aufstandes 
in Ungarn, ist Jézsef Attila der gefeiertste Dichter, den das heutige Regime in 
Ungarn sich mit lauter Stimme aneignet. 


Vielleicht wird es Sie interessieren, unter welchem Vorwand er aus der Partei aus- 
geschlossen wurde: der tiefere Grund des Konfliktes war der, daf§ Jézsef Attila die 
Einheitsfront forderte, als die Kommunistische Partei sie noch ablehnté. Der unmit- 
telbare Grund war jedoch ein anderer, und zwar. daf er eine Versdhnung zwischen 
Freudianern und Marxisten anstrebte; dafiir wurde er beschuldigt, ein Polizeispitzel 
zu sein, und aus der Partei ausgestofen. 


+ 


In dem Jahrhundert, das zwischen den Unabhangigkeitskampfen von 1848 bis 
zur Jetztzeit liegt — wo das Wort Freiheit an vielen Orten die Wirklichkeit ersetzt, 
die es meint — haben drei vorherrschende Dichter, von denen jeder sich auf seinen 
Vorganger berief, ein kufzes und leidenschaftliches Leben gelebt. 


Petifi ist in Segesvar gefallen, mit 26 Jahren; Ady ist mit 42 Jahren gestorben, 
und Jdézsef Attila, wie wir soeben hérten, hat sich mit 32 Jahren das Leben genom- 
men. Als’ob ihr Schicksal sich der fieberhaften Form ihrer Gedichte, in der sie 
gewahlt hatten sich auszudriicken, angepaft hitte. 


Der europiischste von den Dreien, im Sinne eines Europas, das das Ziel und die 


Vollendung der hohen griechisch-rémischen und abendlindischen Zivilisation wire, 
ist zweifellos Ady Endre. 


Schon in seinem Aufseren ist er der raffinierte Stadter, in seinem Verhalten als 
Kosmopolit und Journalist sehr von Paris eingenommen, dessen Anziehungskraft 
er kennt, und fiir die neue Romantik der riesigen Metropole schwarmt er, wo die 


héchsten Kontraste nebeneinander existieren; er méchte der Magier des Orients und 
zugleich Botschafter des Occidents sein. 


_ Wenn Petéfi schon zu Lebzeiten die begeisterte anonyme Menge mitrif, wenn 


Jézsef Attila nur in einer bestimmten Gruppe bekannt war, so iibte Ady einen dau- 
ernden Ejnfluf% auf die Elite und die* Jugend der Nation aus. 


Petéfi gelang es trotz der Zensur, die beriihmten Zwélf Punkte der Forderungen 
drucken zu lassen. Ady beherrschte lange Jahre hindurch die wichtigste Literaturzeit- 
schrift des modernen Ungarn, die den bedeutungsvollen Titel trug ,Nyugat* = 


Abendland, wahrend Jozsef Attila nur einige Nummern einer ephemeren Publika- 


tion herausgebracht hat, die im Augenblick ihres Erscheinens kaum irgend einen Ein- 
flu& hatte. Sie hie ,Szép Sz6 = Das schéne Wort. 


% 


Wir miissen jetzt einmal die europdische Verwurzelung dieser dichterischen Me- 
teoren Ungarns beleuchten, und da werden wir feststellen, da& zwar ihr Erscheinen 
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plétzlich und ihr Werk eigenartig ist, aber daf sie sich ganz organisch den lyrischen, 
kulturellen und politischen Phanomenen ihrer Zeit anpassen. 


Isoliert und besonders, wie-sie waren, sind sie dennoch Teéil dessen, was Goethe die 
Weltliteratur nannte. 

Wir fiihlen es sehr gut, wenn die Weltliteratur das BewuStwerden der Menschheit 
ist, dann stellen die besonderen Ausdrucksweisen in jeder Sprache eine organische 
Verwandtschaft dar. Wie es einer der feinsten und der bestunterrichteten Dichter, 
Babits Mihaly, sagt: 

»Die nationalen Literaturen nahren sich nicht nur aus ihrem eigenen Boden, son- 
dern auch aus den Strémungen der Weltliteratur. Dem Baum geniigt nicht nur die 
Kraft, die er aus der Erde saugt, er braucht den Regen, den ihm die Winde des Him- 
mels bringen. Und diese Winde wehen durch ganz Europa, sie stimulieren und brin- 
gen iiberall Fruchtbarkeit. Es gibt zahlreiche Walder, es gibt nur einen Wind.“ 

Der Beginn des letzten Jahrhunderts hat-in ganz Europa den Aufschwung des 
Nationalismus gesehen: weite Schichten der Bevélkerung sind Leser geworden, die 
nur eine einzige Sprache kannten. Wenn die nationalen Literaturen, indem sie sich 
von der klassischen Tradition lésten, sich mehr auf sich selbst zuriickziehen, so hért 
die Verbindung zwischen den grofen Schriftstellern und Dichtern jenseits der Sprach- 
grenze nicht auf. 

So ist es sehr eigenartig, z. B. im Falle Petéfi den Einflu& von Shelley festzu- 
stellen. Er verstand vielleicht nicht ganz dessen Englisch, aber die wichtigste Bereiche- 
rung in der Lyrik des 19. Jahrhunderts, die wir Shelley verdanken, hat Petdfi 
instinktmafig begriffen: diese lebendige Poesie voller Musik, wie von einer atheri- 
schen Substanz geschaffen. 

Denken Sie nur in diesem Zusammenhang an die Nachdichtungen von Goethe aus 
dem Englischen, oder an die Faustiibersetzung von Gérard de Nerval ins Franzési- 
sche, voller Fehler und voller Poesie. 

Seit die nationalen Literaturen sich von der Herrschaft des Verstandes und der 
Tradition gelést hatten, geit der Entthronung des Verstandes, gewann der gefiihls- 
mafige Gehalt die Oberhand: und die Schattierung der Worte, die delikaten Ver- 
bindungen, die neue Bewegung der freieren und der ganz freien Verse, brachten 
einen neuen Reichtum, in die Dichtkunst, deren Wert und deren Tragweite sick mehr 
und mehr von der Logik unabhangig machte — und sogar van dem Thema — und 
die leider auch immer schwieriger zu iibersetzen sind. So ist Shelley schon fiir den 
Auslinder weniger zugianglich als Byron, der dem Alter nach sein Zeitgenosse war. 

Beim naheren Zusehen bemerken wir, da& Petéfi trotz seiner anscheinend roman- 
tischen Laufbahn, trotz des konventionellen Rufes, den man ihni macht, der Dichter 
des Realismus ist. In Wirklichkeit existierte das Problem der Unvereinbarkeit zwi- 
schen Realismus und hoher Dichtkunst fiir ihn einfach nicht. Er hatte sich schon friih, 
als Jiingling, von den romantischen Uberbleibseln seiner Vorganger befreit, und 
besang nur sein eigenes Leben und die Welt in der er lebte, und das mit einer Offen- 
heit und einer direkten Schlichtheit, fiir die es kaum noch ein Beispiel gibt. Bei ihm 
war nichts zu finden von der melancholischen, weinerlichen Pose eines Musset oder 
eines Byron, 

Er war die Gesundheit selbst und zeigte sich nur dann niedergeschlagen oder 
traurig, wenn er gute “Griinde dafiir hatte. Er sagte es: »die Wunde des Flusses 
heilt, sobald das Unwetter oder das Schiff voriiber sind“. 

In einer solchen Seele hiuft sich die Vergangenheit nicht als ein Gewicht oder als 
ein Kummer an. Sie ist immer neuen Eindriicken offen, immer aufnahmefiahig. 
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Petéfi war auf seine Weise ein Impressionist, was paradox erscheinen kénnte, aber 
gerade das ist die Poesie des Realismus. Das erklart seine auSerordentliche Produk- 
tivitat und seine dichterische Leichtigkeit. 

Seine Gedichte sind klar und ohne eine Spur von Wehmut, was im allgemeinen 


nicht sehr haufig ist. Er hatte in seinem Wesen etwas Lauteres, zugleich etwas wie - 


einen Spiegel. 

Er war durch und durch der Dichter des Gegenwirtigen; selbst sein Patriotismus 
hatte nichts von dieser Orientierung auf die Vergangenheit in der Art des Ossian; 
er zeigt cher Liebe fiir sein Milieu, fiir seine Heimat, seine Familie. 

Seine beschreibenden Gedichte sind Meisterwerke der Weltliteratur. Ihre scharfe 
Klarheit, ihr nicht im geringsten entstellter Realismus, sind einzigartig. Erstaunlich 
ist diese Kunst, die er hat, das gewiinschte gefiihlsmafige Klima heraufzubeschworen 
durch die sachliche Darstellung der Dinge und durch die einfache Verkettung der 
Eindriicke. 


Alexander Petéfi 
Verklungen ist... 


Verklungen ist der rauhen Sturmesharfe 
Unheimlich wilder, tosender Gesang; 

Still liegt die Welt wie ein entseeltes Antlitz, 
Das lang und schmerzlich mit dem Tode rang. 


Ein herbstlich schéner Nachmittag, ein milder! 
Nur ein, zwei Wélkchen hoch im Blau verstreut; 
Ach, aus dem Sturm sind sie zuriickgeblieben, 
Wie die Erinn’rung aus bewegter Zeit. | 


Die blechgedeckten Kirchentiirme glitzern, 
Vergoldet, in den Dorfern ringsumher; 

Und die Gehéfte schwanken wie die Schiffe 
In Fee Morganas blauem Athermeer. 


Mein Auge schweift in ungemefne Fernen: 
Gebirg- und tallos zieht die Ebne hin; 

Mein Herz ist jetzt das Abbild dieser Ebne; 
Und nichts als Liebe dehnt sich weit darin. 


So voll, so voll ist mir das Herz von Liebe, 

Daf es die Last, die schwere, niederbeugt. 

Ich gleich dem Baum, der dicht mit Obst beladen, 
Sein schwer Geaste tief zur Erde neigt. 


Und so voll Liebe gleicht mein Herz dem Glase, 
Dem vollen Glas, von Feverwein durchloht . .. 
Du edler Wein, ... Wenn dich die Maid vergisse? 
Nein, lieber schliirfe ihn hinunter, Tod! 


Seine Phantasie bewegt sich ausschlieflich in dem Bereich von Volkserzahlungen 
und Legenden: da laft er sich ganz los. Aber sogar dieses fantastische Umbher- 
streifen, wie in seinem Epos ,, Janos vitéz“ = Janos der Held, entspricht einer direk- 
ten Darstellung der Realitat der Seele uad der Volksdichtung. Das volkstiimliche 
Element ist fiir ihn eine greifbare Realitat und keine Sehnsucht wie bei den Ro- 
mantikern. 
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Und wenn man zu seiner Haltung als Empérer kommt, dem bekanntesten, dem 
legendarsten Teil seiner Poesie, so ist das auch noch ein Ausdruck seiner grofen 
Gesundheit. Sein Rebellentum ist weder theoretisch noch platonisch, ebensowenig 
eine Abkehr von der Realitat, wie es bei Shelley der Fall war. Im Gegenteil, es ist 
der leidenschaftliche Wille zur Tat und ihrerseits eine Realitit. 

Es ist gut, sich zu empoéren! 

Er ist das Opfer dieser Notwendigkeit zur Tat geworden, wie Sie wissen. 


ob 


Wenn Petéfi um die Mitte des letzten Jahrhunderts die aufsteigenden Genera- 
tionen im Augenblick der grofen sozialen UmwiAlzungen in Ungarn vertrat, Um- 
walzungen, die sich etwa ein Jahrhundert spater ereigneten als in anderen Landern 
des Occidents — so traten Ady Endre und die Gruppe ,, Nyugat*-Occident — in 
einer die herrschende Klasse umwandelnden Bewuftseinskrise in Erscheinung und 
lieSen diese Klasse ihre Krise empfinden. 

Die Entwicklungsfahigkeit des Menschen und die unbedingte Gewifheit des Fort- 
schritts, die die Denker und die Schriftsteller des 18. Jahrhunderts im Namen der 
moralischen und philosophischen Prinzipien verkiindigten, schienen sich in den Augen 
der Menschen des 19. Jahrhunderts zu bestatigen; besonders in der zweiten Hilfte, 
als die Prosperitat die Rationalisten gut ernahrte und diese versicherten, da den 
irdischen Giitern schlieBlich edle, moralische und geistige Fliigel wachsen wiirden. 
Das schien wissenschaftlich bewiesen zu sein. , 

Im Ungarn vor 1848 bildete die halbe Million der Adligen die Nation. Und die 
Leibeigenen, die bei weitem die gréfte Zahl darstellten, trugen die Lasten der 
Steuern, stellten die Rekruten, wahrend die diinne Schicht des Biirgertums im 
Parlament nur durch eine Stimme vertreten war. Petéfi und die Marzjugend konnten 
triumphierend die Befreiung der Leibeigenen fordern, die Aufhebung der Privilegien 
der Adligen, die Freiheit der Presse. 

eine verantwortliche Regierung, — wie iiberholt diese letzte Forderung in unserer 
so fortgeschrittenen Epoche fiir gewisse grofe Lander auch erscheinen mag — 

sie konnten die Demokratisierung des Regimes fordern, da sie den gangigen so- 
zialen Umwilzungen entsprach. 

Als die Konterrevolution gekommen war, die dsterreichischen und russischen 
Heere den Unabhingigkeitskampf niedergeschlagen hatten, bestatigte die weise 
Monarchie der Habsburger dennoch die strukturellen Reformen. 

In der Zwischenzeit, zwischen der Verséhnung im Jahre 1867 mit der Einsetzung 
der doppelten Monarchie und dem Anfang des Jahrhunderts, war auch die Dicht- 
kunst weiser geworden, von sicherer Qualitat, dem klassischen Modell entsprechend, 
und schuf Werke, vor allem bedeutende epische Dichtungen, aber sie beunruhigte 
nicht, brachte nichts Neues. . 

Hier méchte ich neben den Werken von Arany Jdnos eine epische Schépfung 
erwahnen, von der es verschiedene deutsche Ubersetzungen gibt: die Tragédie des 
Menschen von Maddch, Maddch Imre. Noch ein Dichter, dessen Laufbahn sich um 
sein 40. Lebensjahr vollendete (1823—1864). 3 

Man zieht gerne Parallelen zwischen dem Faust und diesem dramatischen Ge- 
dicht. Protestantischer Abstammung, ist Madach der Klassiker der puritanischen 
Form. Er gehért zu der Epoche, da die gré&ten Geister des Abendlandes mit dem 
Nichts im Kampfe lagen, mit dem Damon des Unglaubens. Herbert Spencer z. B. 
hat das Problem des Glaubens oder Unglaubens vollstandig beseitigt, indem er es 
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in das Gebiet des Unerkennbaren verwies. Das ist relativ leicht fiir den Philosophen, 
aber was kann der Dichter machen, der mit dem Leben zu tun hat, mit dem, was 
man empfindet, was man leidet, den Tod inbegriffen. Few 

Die Tragddie des Menschen“, eine Synthese der Weltgeschichte, ist ein Titel, der 
an sich schon eine Philosophie bezeichnet, ganz und gar von einem majestatischen 
Realismus durchdrungen. Wie kommt es, daf& das Werk keine trockene Griibelei 
und nicht rein didaktisch ist? 

In der Poesie ist dennoch die Form das Wesentliche — und bei Madach ist es 
gerade der ideelle Gehalt, der zur Form wird. In anderen philosophischen Gedichten 
erscheinen und glanzen die Ideen durch die Farben und erlebten Erfahrungen. Bei 
Madadch brennt das Leben durch die Ideen und spriiht die Lyrik durch die Ideen. 

Unter den duferlichen Merkmalen einer nihilistischhen Philosophie zeigt er alle 
Wunden des Lebens, die wirklichen, seine eigenen. 

Er hatte nach der Revolution im Gefangnis gesessen, er hat die furchtbarsten 
Enttauschungen in der Liebe erfahren, und endete sein Leben in totaler Mutlosigkeit. 

Dank der Starke seiner Konstruktion, der Reinheit der Sprache und der Viel- 
faltigkeit der Szenen, ist dieses Drama eines der erfolgreichsten Stiicke im Repertoir 
der ungarischen Biihnen geworden. 

Seid Nihilisten, das Rezept bringt heute noch ein (und ist fiir unsere modernen 
Autoren auch heute noch giiltig). 
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Die 30—40 Jahre zwischen der dsterreichisch-ungarischen Verséhnung im Jahre 
1867 und dem Beginn des neuen Jahrhunderts bedeuten also fiir die Literatur, fiir 
das geistige Leben, eine gewisse Stagnation. Vor allem nichts in Frage stellen! 
Schaffen, aber einzig und allein fiir die Annehmlichkeit des Lebens! Die Kunst und 
die Poesie — Verbrauchsgiiter. 

Die Prosperitat und die tonangebenden Persénlichkeiten schienen unerschiitterlich. 
Das moderne Budapest wurde wahrend dieser Epoche aufgebaut, hauptsachlich nach 
dem barocken und iippigen Wiener Vorbild; herrliche neue Briicken iiberspannten 
die Donau. , 

Die Frage der Nationalitaten hat gewif$ einige Leute beunruhigt; die Krise der 
Epoche des russisch-japanischen Krieges und das Starkerwerden der sozialdemokra- 
tischen Partei stérten die Kapitalisten nicht iibermafig. 

Der Grofgrundbesitz wurde nicht angetastet, wenn auch mehr als 11/2 Millionen 
Arbeiter und besonders Bauern gezwungen waren, nach Amerika auszuwandern. 

Wenn alle Ausgange verstopft scheinen, dann Sffnen die unterdriickten Krafte 
schlieflich eine Bresche, das ist ein Gesetz der Physik sowie der Soziologie. 

Man kann sagen, da sich um die Jahrhundertwende der jungen Schriftsteller 
und Dichter eine wahre Panik bemichtigt hat, ein Gefiihl, das in den Landern, die 
ein wenig abseits von den grofen Kulturzentren liegen, sehr haufig ist: namlich 
die Furcht, den Zug zu verpassen. Daher die auferordentliche Resonanz, der Ady. 
Endre schon mit seinem ersten Gedichtband begegnete, der in der authentischen 
Weise das ungarische Urerbe und die neuen kiinstlerischen Bestrebungen des Occi- 
dents ausdriickte. 

Dieser Sohn des verarmten Kleinadels, ,,des Adels mit sieben Pflaumenbaumen‘, 
der auf den ersten Blick von Baudelaire und Verlaine beeinflu&t schien, gab der 


Sprache wieder ihren Wert, indem er jedem einzelnen Wort durch seine Wortgrup- 
pierungen einen neuen Glanz verlieh. 
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Sofort bei seinem Erscheinen haben die Kritiker die Tragweite seiner Poesie be- 
griffen. , Unsichtbare Orchester sitzen hinter seinen Worten, seinen Zeilen, und was 
er sagt, das ,sichtbare‘ Gedicht, scheint nur der Text der Musik zu sein, die wir 
wahrnehmen“, schrieb einer von ihnen, ,Es ist noch kein ungarisches Gedicht ge- 
schrieben worden, in dem das verfluchte Schicksal ,hier mut du leben und sterben‘ 
(eine beriihmte Zeile der ungarischen Nationalhymne) so machtvoll fiihlbar ge- 
worden wire“, schrieb ein anderer. 

Ady Endre wurde also ganz natiirlich die herrschende Gestalt des Unternehmens 
Nyugat, dieser Zeitschrift, die im Laufe ihrer Existenz von 33 Jahren das wahre 
Instrument der geistigen Befreiung des Landes sein sollte. Nichts zeigt besser die 
Hauptsorge dieser Generation, die in einer Art von neuem Jahrhundert der Er- 
leuchtung lebt, wie es in dem Text einer Einfiihrung, geschrieben an einen unmittel- 
baren Vorganger von Nyugat, heift. 

Die Gruppe hatte zunachst im Jahre 1902 eine Zeitschrift herausgegeben unter 
dem Titel der Magyar Genius, die von den Annoncen des Kriegsministeriums lebte, 
Annoncen von Wettbewerben, und von Zeit zu Zeit einen Artikel zum Geburtstag 
eines Regiments. Natiirlich, sobald die Herren vom Ministerium Zeit gefunden 
hatten, die iibrigen Artikel der Zeitschrift zu lesen, wurde die Subvention abgesagt. 

Der betreffende Text sagt folgendes: 

»Nirgends gehen so viele Talente zugrunde wie in Ungarn, und sie gehen nicht 
inmittery’von Arbeit und Fieber zugrunde, nicht in dem Kampf um die héchstmég- 
liche Verwendung ihrer Energie, sie gehen zugrunde mit ruhenden Mannerarmen, 
bevor sie den nebligen Weg der Entwicklung verlassen haben, 

sie gehen zugrunde, ohne eine Spur zu hinterlassen, bemerkt allein von einigen 
Wenigen, als ob sie geboren waren, um Skizzen, Umrisse zu bleiben. Ungarn ist ein 
solches Skizzenbuch der Schépfung... In unserer Literatur sind jene sehr zahlreich, 
die nur gewesen sind.“ Und der Autor spricht von passiver Aristokratie der 
Friedhéfe. 

Er hie Osvat Erné, er hat sich das Leben genommen wie so viele andere, nach- 
dem er die Haupttriebkraft von Nyugat gewesen war. 

Fiir seinen Geist zeugt dieses Wort, das er zu einem jungen Autor sagte, der zu 
ihm gekommen war, um ihn um Rat zu fragen: ,, Worauf sind Sie so bescheiden?“ 

Die 1. Nummer von Nyugat erschien am 1. 1. 1908, entschlossen, seine Kolonnen 
allen Meinungen zu 6ffnen, allen literarischen und geistigen Strémungen, besonders 
denen des Abendlandes. ' ;' 

Seine Schdpfer hatten kein politisches Programm, keine ‘Reformplane, aber sie 
waren iiberzeugt, und sie haben es bewiesen, da eine totale Meinungsfreiheit den 
Weg zu notwendigen Veranderungen vorbereitet. Sie waren sehr besorgt darum, 
eine Kommunikation mit dem Abendland zu sichern und so die wirkliche mensch- 
liche Promotion zu erlangen, nicht mehr zweitklassige europaische Biirger zu sein, 
von denen man nichts wei und die man vergi&t; und deshalb wollten sie, daf Un- 
garn iiber die hohen kulturellen Errungenschaften des Abendlandes unterrichtet sei. 

Wir lesen in der Einfiihrung zur 1. Nummer von Nyugat: 

»Es ist méglich, da Ungarn ganz einfach seinen Platz in Europa hat und keine 
Spur hinterlaft; es ist méglich, da& das, woran ihm liegt, wertlos sel und das, wonach 
es strebt, maflos. Es ist méglich, da& Ungarn sich selbst nicht wirklich Freund sei, 
daf es seinen Unterwihlern tremsei.und da es seine besten’ Séhne stiefmiitterlich 
behandelt. “ : 

Dies zeigt zur Geniige das ergreifende Problem der Schriftsteller und Dichter, 
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die sich in einer wenig zuganglichen Sprache ausdriicken. Sie haben mit einer Grof- 
ziigigkeit und einem Willen und einem unvergleichlichen Talent versucht, in Un- 
garn alles, was die auslaindische Literatur Glanzendstes und Modernstes hervor- 
brachte, einzufiihren. Sie hatten den ungeheuren Beitrag von Ady’s Dichtkunst, die 
ihnen den hdchsten Gipfel jeder Poesie, ganz gleich welcher Sprache, zu erreichen 
schien. : 

Wenn ich mich frage, was die Faszination Ady’s ausmacht, die ich selbst schon 
auf der Schulbank erfahren habe, oder vielmehr auferhalb der Schule, eine Faszi- 
nation, die stirker ist, als jede andere dichterische Erfahrung, dann liegt es viel- 
leicht in seinem Willen und in seiner Fahigkeit, durch die Poesie eine neue Welt zu 
schaffen, die sich an die Stelle der anderen, der gewohnten Welt setzt. 

Auf dem Grunde seiner Poesie ténen die Klange der Psalmen der ungarischen 
Kalvinisten und man spiirt bei Ady Endre die Entschlossenheit, bis ans Ende seiner 
Ideen, seiner Unternehmungen vorzudringen, zumal er den Glauben an die Pri- 
destination hat. Um Ady’s Urgewalt zu begreifen, muf$§ man die wesentliche Far- 
bung seines Geistes durch den Protestantismus vergegenwartigen. Dieser Gottes- 
lasterer, ob er umherirrte, ob er trank, hatte zum Gefahrten einen Gott, der ihm 
gleich war. Es gibt ein beriihmtes Gedicht von ihm, in dem er sich selbst apostro- 
phiert ,,Der Verwandte des Todes“, aber er brannte in leidenschaftlicher Liebe fiir 
das Leben. 

Seine erotische Poesie, reich, farbig, kiihn, ist wirklich aus der Zeit, da man in der 
Frau ein mythologisches Wesen sah, das durch das sexuelle Leben metaphysische, 
damonische Krafte heraufbeschworte. 

Wahrend in der Poesie von Petifi die angebetete Frau auf einer gleichen Ebene 
mit dem Dichter stand, ist bei Ady der Dichter allein, und die Frau dient nur dazu, 
seinen eigenen Ziigen mehr Relief zu geben. Die Liebe von Petéfi fand ihr Ende in 
dem Tod, wahrend Ady sie zu Ende fiihrt, indem er mit allen Qualen, aller Selbst- 
gefalligkeit des Mannes bricht, der bis zum Aufersten der Leidenschaft geht. Petifi 
gibt ein exaltiertes, konkretes Bild der Frau, die er liebt; bei Ady sind es Phasen 
des Wunsches, Schreie des Vergniigens oder der Verzweiflung, ohne da man je das 
Gesicht einer Frau sieht, 

Die Frau, die ihn mit Paris bekannt gemacht hat, die er Leda nannte, ging in der 
Phantasie einer ganzen Epoche um; jeder konnte ihr die Ziige seiner Wahl und 
seiner Traume geben. Am,Ende seines Lebens verheiratete dieser Grandseigneur der 
Unabhangigkeit sich mit einem ganz jumgen Madchen, das ihm mit 16 Jahren aus 
einer vornehmen Schweizer Pension geschrieben hatte, wo sie eine sorgfaltige Er- 
ziehung geno. Sie hatte Gedichte von Ady gelesen, und kannte sein meistver- 
breitetes Portrait, einen schGnen Nachtschwarmerkopf, der aufgestiitzt und trau- 
merisch ins Weite blickt. Sie sagte ihm in ihrem 1. Brief: ,,Sie, das gro&e ungarische 
Genie, Sie sollten sich schonen, und Madame Leda sollte auf Sie aufpassen.* Nach 
dreijahriger Korrespondenz verheirateten sie sich und das junge Madchen, Csinszka, 
hatte das Recht, den verbrauchten Mann zu pflegen, ihn mit Spritzen aufrecht zu 
erhalten, ihn zu suchen, wenn er aus dem Hause in das Kabarett zu den ,Drei 
Raben“ fliichtete, wo er mit Zéllnern und zufalligen Bekanntschaften trank, ein 
Schicksal, ganz in der Tradition Baudelaire’s. 

Aber, wie schon gesagt, dieser Einflu& der Symbolisten und der Dekadenten 
pragte sich mehr in dem Verhalten als in der dichterischen Gestaltung Ady’s aus. 
Seine Sprache, die man symbolistisch nannte, weil sie, was sie sagen wollte, nicht 
durch eine Ideenfolge, sondern durch Ideen-Assoziationen ausdriickte; schon die 
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besondere Eigenart des Ungarischen ergibt konkretere Assoziationen als die abend- 
landischen Sprachen, die an und fiir sich abstrakter Natur sind. Ady’s Dichtkunst 
ist durchaus nicht verschwommen, sanft und subtil: sie weckt Bilder und antike my- 
thische Schauer. Im Grunde schuf er keine Symbole, sondern Mythen, die seit Jahr- 
hunderten die Phantasie des ungarischen Volkes erfiillten, und die in seinen Ge- 


dichten eine Inkarnation fanden. 
* 


Nachdem wir von Petéfi, Ady und Jézsef Attila gesprochen haben, bleiben alle 
jene iibrig, die seit dem 16. Jahrhundert von Bedeutung waren, wo wir den 1. Dich- 
ter vollen Ausmaffes der ungarischen Sprache, Balassi BAlint finden, und jene, die die 
heutige Generation der ungarischen Poesie ausmachen. 

Es ware miifsig, einfach nur Namen zu zitieren. Wenn die ersten ungarischen 
Verse aus der Epoche Dante’s stammen, so ist Balassi Balint, der alteste der grofen 
ungarischen Dichter, ein Zeitgenosse Shakespeare’s; eines seiner Gedichte behandelt 
dasselbe Thema wie ein Sonett von Shakespeare. Er ist ein echter Europiaer, der 
Einflu8 des Humanismus und der lateinischen Dichter ist genauso fiihlbar bei ihm, 
wie bei Petrarca oder Tasso. In dem durch die Tiirken und innere Kampfe zersplit- 
terten Ungarn hatte er ein bitteres Schicksal, das sich in seiner Dichtkunst wider- 
spiegelt: der Konflikt zwischen neuen komplizierten Empfindungen, einem moder- 
nen Lyrismus und den barocken Formen in einer noch unvollendeten Sprache. 

Noch grob gebildet in der Form ist das Epos des Grafen Zrinyi Miklés, Krieger 
und Dichter, der zur Zeit des Westfalischen Friedens als Thema die Heldentaten 
seines eigenen Grofvaters wahlte. Er war ein Zeitgenosse von Milton und hat das 
letzte Epos in der Art des Tasso geschrieben, in seiner Strenge und Primitivitat nicht 
schlechter als die anderen. Er besaf italienisché Kultur und war in seiner Weltan- 
schauung streng religiés. Er war nicht nur bei Tasso stehengeblieben, er ist bis zu 
Vergil zuriickgegangen. Sein Epos ist national und religiéds, wie die Aneide, was 
Tasso’s Werk hatte sein kénnen: ein Heldengedicht der Christenheit, welche die 
Dichter mit dem Schwert verteidigen. Zriny selbst ist eine heroische Persdnlichkeit, 
von einem Heroismus, der nicht nur gedanklich ist. Hinter seinen Gedichten erheben 
sich militarische Aktionen. Neben Tasso hatte er sich auch mit Macchiavelli be- 
schaftigt. Aber er hatte keine Zeit gehabt, an seinem monumentalen Gedicht zu 
feilen. Es ist hart, voller Unebenheiten geblieben, aber es atmet das, woran dem 
Ungarn vor allem liegt, selbst in den stiirmischsten Epochen: den europaischen Geist; 
es ist interessant, hier an den Zriny von Theodor K6rner zu erinnern. 

Bei diesem schnellen Uberblick kommen wir zu einem Dichter, der eine vollendete 
Form aufweist, zu Csokonai, mit seinem vollen Namen Csokonai Vitéz Mihaly, 
der am Ende des 18. Jahrhunderts bereits einen Lyriker-Typus des.19. Jahrhunderts 
darstellte. Gewif, er war noch mit dem Erbe des 18. Jahrhunderts belastet, lebte 
noch in der Rokoko-Stimmung der anakreontischen Dichtweise und in den Schafer- 
trdumereien 4 la Watteau. Seine beriihmten Liebesgedichte, die Lilla, sind reines 
Entziicken und Freude. In den Gefiihlen, in den Farben, in den Worten ebenso wie 
in den Reimen und im Rhythmus. 

Er studierte in Debrecen, der grofen Stadt, der Hauptstadt der Puszta Horto- 
bagy. Er war ein leidenschaftlicher Leser. Die Literatur, die zu ihm gelangte, kam 
aus deutschen und italienischen Kanilen. Er iibersetzte einen Band anakreontischer 
Dichtung und ,,Der Friihling* von Ewald Kleist. | hevdus 

Jedoch war er nicht der Dichter der Epoche, die auf ihn gewirkt hat. Die Frische, 
die Farbe, die Starke seiner Worte stehen dauernd in Widerspruch zu dem kalten 
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Zauber des Rokoko. Er sah recht gut die primitiven, groben Realitaten der Existenz. 
Neben den Romanzen der Lilla schreibt er viele Oden, die nur dem Namen nach 
Oden sind, dagegen vielmehr realistische. Bilder, oft ironisch, dann wieder strenge 
Bauerngedichte, eine Art von Gelegenheits- oder Situationsgedichten wie bei Burns.” 

Seltsame Situation in der Lyrik Europas. Wie europaisch ist doch Csokonai selbst 
und ganz besonders dann, wenn er ganz spezifisch ungarische Elemente benutzt. 

Diese kurzen Bemerkungen, die Ihnen eigentlich wenig von dem vermitteln, was 
diese Dichter zu geben haben, zeigen nur gerade, daf die Evolution in der ungari- 
schen Dichtkunst parallel zu der der anderen Lander verlief. 

Die Romantik bricht herein, in einem edlen Sinn, 4 la Hélderlin und Coleridge, 
mit Vérésmarty, dem letzten Groen vor Petéfi. 
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Im Augenblick, da ich die Rolle und die Situation der gegenwartigen Dichtkunst 
Ungarns betrachten michte, stellt sich die Frage, ob die Dichtkunst in unserem heu- 
tigen Leben die gleiche Bedeutung hat wie zu anderen Epochen und wie vor einem 
Jahrhundert, oder auch nur vor 50 Jahren. Die erste Feststellung, die wir machen 
miissen, ist das Verschwinden des grofen volkstiimlichen Dichters, dessen Einfluf 
und dessen Prestige das ganze Land beherrschten und eine Art von affektiver, freu- 
diger Vereinigung zwischen den Eingeweihten schuf. 

Das letzte Beispiel, das uns bekannt ist, soweit ich es beurteilen kann, ist das 
weite Echo der Gedichte von Maiakowski und spater von Pasternak in Rufland. 
Ich habe erwahnt, da& in Ungarn vor dem Aufstand von 1956 die Rolle der ver- 
botenen Gedichte oder jedenfalls solcher, die durch verschiedene Andeutungen die 
Einschrankungen der Freiheit behandelten, betrachtlich war. Aber in beiden Fallen 
gingen und wirkten das politische und das dichterische Element zusammen. 

Wir geben nicht gerne den Verlust gewisser Ausdrucksmittel zu und wir wollen 
nicht glauben, da die Dichtkunst aus unserem Leben verschwinden kénnte, etwa 
wie die Droschken aus unseren Stadten und die Pferde aus unseren Feldern. Und 
dennoch scheint es unbestreitbar, da es in der Dichtkunst eine Krise gibt, obwohl 
eine Menge begabter Menschen weiterdichtet, entweder Verse schreibt oder Texte, 
die sie als Gedichte qualifiziert. 

Wenn die Gedichte heute weniger ein Kommunikationsmittel zwischen den Men- 
schen sind als zu anderen Zeiten, so ist es ebenso auf die Evolution der Form selbst 
zuriickzufiihren, 


wie auf die Auffassung des Gedichtes, auf gewisse soziologische Phanomene un- 
serer Zeit, ° 

und auf das, was ich eine gewisse Degradierung der Phantasie, der Vorstellungs- 
gabe nennen michte, durch die Uberfiille au technischen, wissenschaftlichen und 
pseudo-wissenschaftlichen Realisationen. _, 

Diese verschiedenen Griinde, und auch noch andere, definieren und bedingen sich 
gegenseitig. Am Offentlichsten ist die Auflésung der Form in der Dichtkunst, die 
zwar Ursache, aber gleichfalls Wirkung ist. Ablehnung, Zuflucht oder Kompromi&, 
je nachdem. 

: Swedenborg sagte: ,Der Himmel ist ein sehr grofer Mann.“ Vielleicht ist das 
eine Metapher, aber die Formel wirkt; sie ist seltsam, aber sie bringt etwas in uns 
in Aufruhr. 

Nach Baudelaire, der dariiber ein wenig Bescheid wufte: ,,.Das Gedicht verdient 
nur dann so genannt zu werden, wenn es reizt, wenn es die Seele erhebt — enléve 
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’4me — und der positive Wert eines Gedichtes hangt von dieser Erhebung der 
Seele ab — de cet enlévement de l’Ame — . . . Die Dichtkunst hat nicht die Wahr- 


heit zum Ziel, sondern sich selbst.“ Diese besondere, einzigartige Wirkung des Ge- 


dichtes, von der Baudelaire spricht, erkennen wir sehr wohl; das ist, was wir fiihlen, 
das ist die Quelle unserer Begeisterung, eine Art von Gliick, das wir mit den 
anderen zu teilen wiinschen. Es ist die Quelle der Bindung an einen Dichter und 
der Bewunderung, die wir fiir ihn haben. 

Aber diese Kettenreaktion findet nur statt bei Kommunikation innerhalb einer 
akzeptierten Form. Von dem Augenblick an, da die verbale Materie véllig herme- 
tisch und willkiirlich wird, da wir eine abstrakte Kombination von Klangen und 
Worten wagen, geht sie iiber den Leser hinweg; und der Dichter, um sich voll- 
standiger und adaquater auszudriicken, begeht in Wirklichkeit Selbstmord. Diese 
Schule des Selbstmordes der Poesie hat bei Mallarmé begonnen und hat mehr oder 
weniger variierte Formen in den verschiedenen Literaturen angenommen. - 

Dieser Wille, im Ausdruck iiber sich selbst hinauszugehen und gleichzeitig die 
geringste Konvention der Form abzulehnen, wie ephemer sie auch Sein mag, findet 
sich natiirlich auch bei den ungarischen Dichtern der heutigen Zeit. Ich nenne einen 
der begabtesten unter ihnen: Juhdsz Ferenc. , 

In diesem Sinne, man darf nicht fiirchten es zu sagen, leben wir eine Periode des 
inartikulierten Barocks. Die Dichter in einem neuen ,splendid isolement* recht- 
fertigen im voraus, mit auferster Zuvorkommenheit, die Abkehr des Publikums. 

»Der Dichter driickt mit der unentbehrlichen Obskuritat aus, was obskur und 
unbestimmt traumerisch ist* — sagte noch Baudelaire. Aber wenn die Obskuritat 
allgemein wird und das Hauptkriterium des Sinnes und der Tiefe, dann wird der 
weife Vers nur schwarze Gleichgiiltigkeit hervorrufen oder im besten Falle Mif- 
trauen und Zuriickzucken; wir fragen uns: will man uns anfiihren? 

Gewif, bei den ungarischen Dichtern spielt der Wille, auf den volkstiimlichen 
Grund zuriickzugehen, eine groRe Rolle — und da haben wir schéne Ergebnisse zu 
verzeichnen, zum Beispiel bei Illyés Gyula und Weérézs Sandor, ohne daf$ man 
von einer wirklichen Erneuerung sprechen k6nnte. 

Die Einsamkeit des Dichters entspricht zutiefst der Einsamkeit des heutigen 
Menschen, der inmitten der kollektiven Riten, wie Kino, des Massenfimmels fiir 
Reisen, der simultanen Uberflutung ungeheurer Almanache der Tagespresse, des 
Radios und des Fernsehens immer passiver wird. Eine gewisse Krise und eine sichere 
Abdankung der Poesie in diesem Klima ist allgemein in Europa; nicht sehr ver- 
schieden ist die Situation in Amerika, etwas anders in Latein-Amerika und wahr- 
scheinlich ganz anders bei den afrikanischen Voélkern. | 

Die Allmacht des unendlich Kleinen, seit man die Auflésung der Materie erlangt 
hat, unendlich komplexe Bindungen, die durch die Elektronik hergestellt werden, 
die Fortschritte der Chirurgie, besonders in der Gehirnchirurgie, die Anmafung 
der Psychologie, die simultane Gegenwart aller Volker, von China bis zum Kongo, 
auf dem internationalen Forum, bewirken, daf die Einbildungskraft, die Dichtkunst 
selbst, sich mehr an die Materie als an das Geistige halten; die Phantasie der Laien 
folgt schwer dem Schritt der héheren Berechnung und der schwindelndsten Reali- 
sation. | 

Dies alles hat nicht um ein Jota die Souveranitat des Lebensprinzips angetastet. 
Das schipferische und das unveraduferliche Element, das jedes Individuum in sich 
tragt, dieses Wissen, diese Wiirde, diese ruhige Sicherheit, das kénnte eine wieder- 
auflebende Dichtkunst in uns erwecken und verstarken. 
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Die europaische Sendung 
der modernen franzdsischen Lyrik 


von Professor Francois Gachot, Attaché beim franzisischen Generalkonsulat 
Stuttgart, Karlsruhe 


Baudelaire’s Gedichtsammlung ,Die Blumen des Bésen“ sind 1857 erschienen. 
Vielleicht wire es iibertrieben zu behaupten, da ohne ihn, ohne sein Werk die ganze 
Entwicklung der modernen franzésischen Lyrik einen anderen Lauf genommen hitte. 
Um eine Briicke zwischen der Romantik und der neuen Zeit zu schlagen, war wohl 
unter seinen Zeitgenossen keiner so befahigt wie er, diese Aufgabe in ihrer ganzen 
Mannigfaltigkeit zu iibernehmen. Grofe natiirliche dichterische Begabung paarte sich 
bei Baudelaire wie bei keinem anderen franzésischen Dichter vor ihm mit iuferster 
Klarheit des Denkens, der Kritik und der Fahigkeit, neue Wege im kiinstlerischen 
Schaffen zu entdecken. 

Gewif ist bei Baudelaire selbst nicht alles neu. Das Motiv der ,,Correspondances“, 
der ,,Entsprechungen“, zum Beispiel, findet sich schon bei Novalis. Neu aber ist, 
wie er sie auffaft und zur Erweiterung dichterischer Mittel niitzt, so da& Verlaine, 
hauptsachlich aber Rimbaud und Mallarmé die letzten Konsequenzen solcher Még- 
lichkeiten ziehen kénnen. Diese Art, ein Thema zu erweitern, ist fiir Baudelaire cha- 
rakteristisch und verlangt vom Dichter eine grofe Uberlegenheit. Baudelaire steht 
souveran iiber den verschiedenartigsten Empfindungen; er vermag deshalb auch 
eine ganze Reihe von Assoziationen aus dem Sinnlichen ins Geistige zu erheben, ohne 
die musikalischen oder malerischen Reize zu schmialern. Diese Fahigkeit erlaubt ihm 
auch, aus dem Anblick der Stadt, namlich Paris, das er wie keiner besungen hat, und 
aus allen Elementen, die zum Leben eines heutigen Menschen gehéren, die Quintessenz 
der sogenannten Modernitat herauszuziehen und sie zum dichterischen, beunruhigen- 
den, geheimnisvollen Faktor zu bilden. 

Das Beunruhigende, das man so oft hinter der Vollkommenheit der Form in den 
Gedichten von Baudelaire wahrnimmt, ist von grofer Bedeutung. Es entspricht sei- 
nem tiefsten Gefiihl in bezug auf das Leben. Grdftenteils ist seine Dichtung der 
Ausdruck seines Protestes gegen alles, was ihn umgibt, gegen die Haflichkeit, die 
Dummheit, die geheuchelte Moral der Gesellschaft, ein Protest auf dem Gebiet der 
Asthetik und der Ethik. Nun bilden gerade diese Ziige den Kern der modernen fran- 
zdsischen Lyrik. Sie haben sich als solche ein ganzes Jahrhundert hindurch erhalten. 
Um davon iiberzeugt zu werden, brauchen wir nur an Rimbaud, an Mallarmé, 
an Lautréamont zu denken. Diese literarische Strémung erreicht ihren Héhepunkt 
mit den Dadaisten und den Surrealisten. Wir wissen ebenfalls, welche Wirkung 
Baudelaire und seine Nachfolger auf die Dichter der alten und der neuen Welt 
ausgeiibt haben. 

Es ist bezeichnend, da Verlaine seiner beriihmten Anthologie den Titel ,,Les 
poétes maudits“ ,Die verworfenen Dichter“ gab. Mehr oder weniger sind alle die- 
jenigen, die der modernen franzdsischen Lyrik ihren Stempel aufgedriickt haben, 
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schwer vom Schicksal getroffen worden. Ihr erster Vorlaufer, der geniale Schépfer 
der Aurelia“ und der Sonette ,,Les Chiméres* (Die Trugbilder), der zwischen Wirk- 
lichhkeit und Traum, zwischen klarer Vernunft und Irrsinn lebte. Gérard de Nerval, 
starb tragischerweise im Alter von’47 Jahren. Man fand ihn an der Laterne einer 
kleinen Gasse des Pariser Viertels Hétel de Ville erhangt, ohne daf je geklart wurde, 
ob sein Leben durch eigene oder fremde Hand ein Ende gefunden hatte. Baudelaire 
stirbt ebenfalls jung, im Alter von 46 Jahren nach monatelanger schwerer Krank- 
heit, nachdem er die letzten Wochen nur mehr ein Schatten seiner selbst gewesen ist. 
Tristan Corbiére, der bretonische Dichter, der Verlaine und Rimbaud die Rhythmen 
der Volkslieder erschlo&, erreichte nicht einmal sein 30. Lebensjahr Der lungen- 
kranke Jules Laforgue verschied mit 26 Jahren, Lautréamont mit 24. Bei Rimbaud 
wiirde man von einem doppelten Tod sprechen. Er stirbt zuerst als Dichter; es moge 
aber dahingestellt bleiben, ob er eine Art literarischen Selbstmord begeht, indem er 
mit 19 Jahren aufhért zu dichten und sein Werk verleugnet oder ob bei ihm einfach 
der dichterische Impuls versagt. Sollen wir sein scheinbares Versagen, seine Flucht 
aus Europa, seine abenteuerlichen Unternehmungen in Afrika als den Beweis einer 
Verzweiflung werten, die ausweglos ist? Oder bedeutet dies, wie die Surrealisten 
geneigt sind anzunehmen, die extreme Konsequenz seiner Dichtung, den Héhepunkt 
seiner persénlichen Entwicklung? Kann man dennoch Rimbaud, der mit 37 Jahren 
im Krankenhaus von Marseille stirbt, als Beispiel eines Menschen betrachten, der 
sein Schicksal selbst bestimmt und beherrscht hat? Hier stellt uns Rimbaud vor ein 
Ratsel. Verlaine, der ihn nie vergessen konnte, iiberlebt zwar den Freund, ergibt 
sich aber dem Alkohol und endet elend in einem Hospital. 

Das Sonderbare ist, da diese Menschen, deren Leben aus der Perspektive biirger- 
licher Moral als gescheitert zu betrachten ist, gerade diejenigen waren, welche, wenn 
auch lange Zeit hindurch noch unbekannt und unterschatzt, 2 bis 3 Generationen 
franzésischer wie auch auslandischer Dichter den Weg wiesen. Seit dem 17. Jahr- 
hundert hatte kein franzésischer Lyriker den geringsten Einflu& auferhalb der 
Grenzen seines Landes ausgeiibt. Victor Hugo war nur durch seine Romane in den 
anderen Landern beriihmt geworden. Baudelaire bricht als erster den Bann und 
die anderen folgen. 

Kann man in diesem Sinn von einer europdischen Sendung der modernen fran- 
zdsischen Lyrik sprechen? Worin besteht sie? Bis zu einem gewissen Grade haben 
diese Dichter in der Literatur eine ahnliche Rolle gespielt. wie die Vertreter der 
franzésischen Revolution von 1848 auf politischer Ebene. Sie haben das Signal 
gegeben, worauf die jungen Dichter, manche vielleicht unbewuft, warteten. Ihr 
kiihnes Unternehmen hat mit solcher Kraft gewirkt, weil es einem allgemeinen Be- 
diirfnis entsprach. Wie bei jeder revolutionaren Bewegung handelte es sich in diesem 
Fall auch um eine Befreiung, die sich auf einer sehr breiten Ebene vollzog. Alles 
wurde neu beleuchtet: Sprache, Denkart, Dichtung, Rechte und Pflichten des Dich- 
ters. Denn wichtiger noch vielleicht als eine literarische Revolution ist fiir die Ent- 
wicklung der modernen franzésischen Lyrik und fiir ihre Verbreitung die Haltung 
dieser Dichter, ihre Auffassung von der Aufgabe, die sie auf sich nehmen, das 
Bewuftsein ihrer Besonderheit inmitten ihrer Mitmenschen, und die Erkenntnis von 
der allerhéchsten Bedeutung dieser Tat: namlich das Dichten. Nach Baudelaire, 
nach dem ,,Albatros*, den ,,Leuchtfeuern“, der letzten Strophe der ,,Reise“, hat 
es am deutlichsten Rimbaud in dem sogenannten ,Lettre du voyant“ (Brief des 
Sehers) an Paul Demeny. ausgedriickt: Ich sage, man mu Seher sein, sich zum 
Seher machen. Der Dichter macht sich zum Seher mit Hilfe eines langen, unge- 
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heueren und durchdachten Durcheinanderwiirfelns aller Sinne: alle Formen der 
Liebe, des Leidens, der Tollheit, er sucht sich selbst und entzieht seinem Ich alle - 
Giftstoffe, um nur die Quintessenz von ihnen zu bewahren, unaussprechliche Tortur, 
fiir die er des ganzen Glaubens, aller iibermenschlichen Krafte bedarf, durch die er 
zum grofen Kranken, zum grofen Kriminellen, zum gro&en Verworfenen und 
zum grofen Weisen wird. Denn er gelangt bis zum Unbekannten. Da er seine Seele 
kultiviert hat, ist er reich, mehr als irgendwer. Er gelangt zum Unbekannten, und 
wenn er verriickt geworden, schlieSlich die Kenntnis seiner Visionen verliert, so hat 
er dennoch gesehen! Mag er bei seinem Erwachen infolge unerhérter und unnenn- 
barer Dinge zugrunde gehen: es werden schon andere fiirchterliche Arbeiter kommen, 
die an den Horizonten beginnen, an denen er gescheitert ist.“ 

Nie vorher haben die Dichter ihre Dichtung, ihre dichterische Pflicht so buchstib- 
lich genommen. Sie haben sie geistig und kérperlich erlebt. Zwischen Dichten und 
Leben besteht fiir sie keine Verschiedenheit, kein Rif. Das Leben eines Rimbaud ist 
schon in dem ,,Trunkenen Schiff“, den Versen eines 17jahrigen charakterisiert, wie 
das eines Mallarmé in dem Gedicht ,,Don du poéme“ (Gabe des Gedichts) konkreti- 
siert ist mit seinen inneren Kampfen. Hier sieht man seine Anstrengung, das Wort fiir 
eine Art chemische Operation zu beniitzen, deren letzter Zweck darin besteht, ein 
Sublimat aus den Elementen der Wirklichkeit herauszuziehen. Die moderne fran- 
zosische Lyrik pendelt zwischen-zwei Extremen: Das eine findet Gestalt in Rim- 
baud’s Versuch, das Abenteuer des Lebens zu riskieren und aus der Dichtung das 
gréfte Wagnis des Jahrhunderts zu machen, sie also aus ihren natiirlichen Grenzen 
bis zum Unsagbaren, Ubermenschlichen voranzutreiben. Mallarmé strebt zum an- 
deren Extrem, indem er das Weltall in den Mikrokosmos eines kurzen Gedichtes 
einfangt. 

Beide Strémungen erginzen sich. Am merkwiirdigsten aber erscheint uns der Fall 
von Lautréamont, der weder die Werke von Rimbaud noch den Namen von 
Mallarmé kannte und dessen Einfluf& erst nach dem ersten Weltkrieg, das heift 
mehr als vierzig Jahre nach seinem Tod, bei den Dadaisten spiirbar wurde. Man 
kann wohl annehmen, da& sein jugendlicher Geist unter der Wirkung mehrere Lek- 
tiiren sich entwickelt hat. Sein Pseudonym hat er.einem Roman des Eugéne Sue 
entliehen, des Autors der ,Geheimnisse von Paris*. Wir wissen aus einem Brief vom 
12. Marz 1870, da& Lautréamont seinen Helden Maldoror als ein Wesen in der Art 
des ,Manfred“ von Byron oder des , Konrad“ von Mickiewicz, nur in einer schredk- 
lichen Variation, bezeichnet. Andere romantische Ziige seiner Beschreibungen, der 
tragische Charakter mehrerer Figuren, sowie der pathetische Ton seiner grofen Anru- 
fungen stammen aus einer ganz bestimmten Literatur. Sie erinnern teilweise an Dante, 
an die Bibel, teilweise an die englische Tradition der schhwarzen Romane, an den 
»Ménch* von Lewis zum Beispiel, an Young, an Ossian, Anne Radcliffe oder an 
manche Sonderlinge der franzésischen Romantik, wie Petrus Borel. Dies alles er- 
klart dennoch nicht die Newheit seiner dichterischen Aussage, diese Mischung von 
kaltbliitiger Zerstérung aller moralischen Begriffe, von diisterem Humor, von 
grausamer Leidenschaft unter dem Zeichen einer verzweifelten und standigen Um- 
wandlung des Ichs in die Gestalt der gefahrlichsten oder widerlichsten Ungeheuer. 
Er iibertrifft selbst einen Rimbaud in der Kiinheit seiner Einbildungskraft, seiner 
Zusammenstellung von Begriffen, von Bildern, von Worten, die eine starke Dis- 
sonanz hilden, und schon surrealistisch klingen, so wie im beriihmten Satz: ,,schon 
wie die zufallige Begegnung einer Nahmaschine und eines Regenschirms auf einem 
Seziertisch*. Auf diesem Gebiet scheint er viel weiter gegangen zu sein als alle 
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Kiinstler seiner Zeit, seien sie Maler oder Musiker gewesen. Man muf§ mehr als 
30 Jahre warten, bis Picasso die Zerspaltung des menschlichen KGrpers und der Ge- 
genstande unternimmt, um aus allerlei Bruchstiicken, die er mit Elementen des Pflan- 
zen- oder Tierreiches kombiniert, seine persénlichen Ungeheuer zu schaffen. 

Man kénnte sich jetzt fragen: was bleibt von dieser dimonischen Uberwiltigung 
der verbrecherischen Instinkte des Menschen im Dienst des Bésen, die so bewuft 
durchgefiihrt wird, da im Vergleich die Gestandnisse von Rimbaud in ,,Eine Jahres- 
zeit: in der Hélle* fast harmlos erscheinen? Eine Art von schwarzer Lyrik, wie 
man von schwarzer Magie spricht; ahnlich haben seine Verehrer, die Surrealisten, 
eine Art schwarzer Philosophie in der. Schriften des ,,géttlichen* Marquis de Sade 
bewundert. Lautréamont’s Bedeutung liegt, auffSer der dichterischen Kraft seiner 
Visionen, hauptsachlich darin, daf& er bewiesen hat, daf alles méglich ise, daf$ man 
alles wagen darf auf dem Gebiet, das Baudelaire und Rimbaud als erste betreten 
haben. Ohne ihn wire die Generation der Dichter, die zur Zeit des ersten Welt- 
kriegs groSgeworden ist, nie so sicheren Trittes so weit gegangen in ihrem Ver- 
such, die dichterische Schépfung mit der Aktivitat eines politischen Revolutionars, 
der die absolute Befreiung des Menschen erstrebt, gleichzusetzen. 

Als Extremist bleibt Lautréamont, der wie Hegel in dem Bésen eine wichtige 
Triebkraft der historischen Entwicklung sah, auferhalb der machtigen Welle, die 
unter dem Namen Symbolismus alle dichterischen Gebiete Europas in den letzten 
Jahren des 19. Jahrhunderts iiberflutete. Von Verlaine hatten zuerst die Franzosen 
und bald nachher die Dichter anderer Vélker gelernt, daf& die Sprache nicht nur 
klare Gedanken, sondern auch schwer definierbare Gemiitsbewegungen vermitteln 
kann, daf§ sie die Méglichkeit besitzt, zur Musik zu werden. Auf dem Gebiet. der 
Prosodie findet der hinkende Rhythmus seiner sieben- oder neunsilbigen Verse die 
Erganzung in den letzten Farbstichen von Rimbaud. Im Gegensatz zu den beinahe 
nur instinktiven Erfindungen eines Verlaine, ist jeder Schritt bei Mallarmé sorg- 
faltig durchdacht. Es geniigt nicht, daf§ die Worte nach langer Uberlegung wegen 
ihrer besonderen Resonanz fiir den Geist und fiir das Ohr gewahlt werden, sondern 
die Wichtigkeit ihrer Stellung in den syntaktisch sehr sonderbar gebauten Siatzen 
la&t sich besonders klar in den letzten Sonetten erkennen. Damit wird die Absicht, 
aus dem Gedicht ein Kunstwerk, eine Architektur ‘zu bilden und es nicht nur zum 
Ausdruck seiner Gefiihle zu beniitzen, konsequent und mit Erfolg durchgefiihrt. Alle 
diejenigen, die den beriihmten Dienstagabenden in der rue de Rome beigewohnt 
haben, berichten von der Vielseitigkeit, von der Erhabenheit seiner Gesprache; fiir 
sie blieb er lange noch nach seinem Tod der unvergleichliche Dichter, der die Wiirde 
seiner dichterischen Begabung bis zu der Hohe eines Priesteramtes emporgehoben hat. 

Obgleich man mit gewissem Recht von einer Nachfolge von Rimbaud ebenso wie 
von Jiingern und Anhangern der mallarméischen Asthetik sprechen kann, ist es oft 
schwer, eine Trennungslinie zwischen denjenigen zu ziehen, die der ersten oder der 
zweiten Gruppe angehéren. Manche haben sich ihrem Alter, ihrer persénlichen Ent- 
wicklung gemaf$ einmal der einen, einmal der anderen angeschlossen. Claudels 
Werdegang ist eindeutig. Er hat sich klar dariiber geduert, daf& Rimbaud ihn als 
Dichter erweckt hat. Es ist seltsam-zu sehen, wie er den Einfluf des gottlosen Rim- 
baud, eines Ikonoklasten, mit seinem katholischen Glauben vereinen konnte. Eine 
derartige Verschmelzung ist nur méglich, weil Claudel als Lyriker wie Dramatiker 
in enger Verbindung mit allerlei Zivilisationen stand, der chinesischen, der japani- 
schen, der alten und neuen amerikanischen, sogar der griechischen Antike, und keine 
Begrenzung im Sinne der Zeit, des Raums, oder der menschlichen Leidenschaft in 


92 


seiner christlichen Weltordnung gekannt hat. Sein Werk ist ein Universum, in dem 
das Irdische mit dem Unterirdischen und dem‘Uberirdischen zur harmonischen Ein- 
heit verwoben ist, reicht doch seine Sendung als katholischer Dichter weit iiber die 
Grenzen seiner Konfession hinaus bis zu denjenigen, die Sinn fiir Dichtung haben. 

Genau um die Zeit, zu der Claudel seine ,5 groRen Oden“ und seine » 3stimmige 
Kantate“ schrieb, bildete sich in einer Art Opposition gegen seine christliche Auf- 
fassung wie gegen die Haltung der an sozialen Fragen uninteressierten Symbolisten 
die Gruppe der Dichter der Abbaye. Ihr Versuch, in enger Giitergemeinschaft zu 
leben, fiihrte zum Miferfolg. Es gelang ihnen jedoch, in der erhabenen Form ihrer 
Gedichte ihrem Glauben an einen sozialen, von jeder religidsen Interpretation be- 
freiten Humanismus treuzubleiben. Hier wurzeln der Unanismus von Jules 
Romains und der Pazifismus von Duhamel, Vildrac, Arcos, und in mancher Hin- 
sicht lat sich auch erraten, auf welchem Boden der sogenannte soziale Realismus 
und die politischen Gedichte von Aragon, Eluard, Guillevic sich spater entwickeln 
sollten. 

Trotz ihrer Bedeutung blieb doch diese Richtung eine Ausnahme. Wenn wir die 
wichtigsten Faktoren, die zwischen 1910 und 1925 die Struktur der modernen fran- 
zésischen Lyrik am meisten gepragt haben, finden wollen, miissen wir sie bei 
Larbaud, Apollinaire, Cendrars, Max Jacob und Fargue suchen, das heift bei Dich- 
tern, die, jeder auf seine Art und weit von irgendwelcher politischen Stellungnahme, 
dazu besonders geeignet waren, aus ihren persénlichen Erfahrungen, ihren taglichen 
Beriihrungen mit der Aufenwelt, neue dichterische Werte hervorzubringen. Diese 
Alchimie im Sinne von Rimbaud wurde bei keinem dieser Dichter mit denselben 
Mitteln durchgefiihrt. Ebenso unterscheiden sich die Elemente, die sie verwenden. 
Denken wir beispielsweise an Larbaud, einen echten Franzosen aus Mittelfrankreich, 
der durch seine Kultur, seine Erlebnisse, den Typ des echten Europders verkérpert. 
Obwohl seine Verse in einem ziemlich schmalen Band ,,Gedichte eines reichen 
Amateurs* enthalten sind, muf man ihn als Initiator einer wichtigen Richtung 
betrachten. Er wahlte als Hauptthema die Reise, und es gelang ihm, das ganze Ko- 
lorit, Rhythmus, Atmosphiare und das Empfinden der Ferne ohne sentimentale Zu- 
satze billiger Romantik in seinen freien Versen Gestalt annehmen zu lassen. Er hat 
den Wunsch verwirklicht, den er in seiner ,Ode“ geaufert hat: 

- yLeihe mir deinen grofen Klang, deine so sanfte Gebarde, dein nachtliches 
Gleiten iiber das leuchtende Europa hinweg.. .“ si 

Morand, Supervielle, Michaux sind sich bewufit, was sie ihm in dieser Hinsicht 
verdanken. ‘ii 

Der andere groé Reisende dieser Generation, der kiirzlich verstorbene Blaise 
Cendrars unterscheidet sich wesentlich von Larbaud, diesem Vorbild des modernen 
Humanisten, dem kein* bedeutendes Werk der antiken und der neuen Literatur 

fremd blieb. Cendrars ist mehr Kosmopolit als Europaer, mehr Abenteurer und 
- Geschaftsmann als Trager der Kultur. In seinen friihen Versen: ,Paques 4 New - 
York* (Ostern in New York), ,,Prose du Transsibérien“, ist seine Lyrik von allerlei 
Elementen durchsetzt, die ihr, als Bruchstiicke eines modernen Epos, eine grofe 
Beweglichkeit auferhalb der Grenzen der Zeit und des Raumes verleihen. : 

Eine ahnliche Beweglichkeit und die Fahigkeit, sich in die Gestalt von verschie- 
denen Figuren der Geschichte oder der Legende zu verwandeln, finden sich auch bei 
Apollinaire. Dazu tritt noch die natiirliche Kiihnheit, die eigenartigen Episoden 
seines reichen und bewegten Lebens mit der Neugier fiir das Ungewohnliche zu 
verflechten. Bei ihm verschmelzen Begriffe wie Vergangenheit, Gegenwart, 
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Zukunft, Ort, Entfernung, in der unmefbaren Dimension seiner Einbildungskraft. 
Dies erklirt auch den breiten Umfang und die Eigentiimlichkeit seiner Tonart. Er 
ist tiberall zu Hause, er bemichtigt sich jeder Versform und pragt ihr den Stempel 
seiner starken Persdnlichkeit auf. Das gilt fiir die klassischhen Epigramme des 
»Bestiaire ou Cortége d’Orphée“, fiir das Klagelied der ,Chansons du mal-aimé", 
das pathetische Gestaindnis von ,Zone“ wie fiir die schon surrealistische Lyrik der 
»Fenétres*, der ,Midi rue Christine“ oder die prophetische Ode ,,La belle rousse“. 
Hier wird vom Apostel des ,neuen Geistes“, vom Verteidiger der extremen Rich- 
tungen in der Malerei, man denke an Fauvismus, Kubismus, Orphismus, Futurismus, 
die zukiinftige , Verséhnung* der Tradition und des freien Experimentierens, der 
Ordnung und des Abenteuers angekiindigt. Vielleicht hatte Apollinaire ohne seinen 
friihen Tod diese Synthese verwirklicht. 

Apollinaire’s Freund Max Jacob hat gegen Ende seines Lebens Ahnliches versucht, 
wenn auch auf ganz anderen Wegen. Seine Dichtung entspricht der Doppelseitigkeit 
seiner Natur, der Natur eines Juden aus der Bretagne, der sich nach einer Art Vision 
zum Katholizismus bekehrt und als Soldat Christi im Konzentrationslager stirbt. 
Er ist Mystiker und Erbe der Talmudisten, Glaubiger und Skeptiker, begeistert sich 
fiir die Astrologie, mildert aber die Ausschweifungen seiner Empfindsamkeit durch 
ein radikales Heilmittel, das den modernen Dichtern zur Verfiigung steht: namlich 
den Humor. Ihm verdankt die moderne franzésische Lyrik unter anderem den 
konsequenten Gebrauch des Wortspiels als dichterisches Element und zerstérenden 
Faktor inmitten einer sonst zu leicht erreichten Harmonie. Die Dadaisten sind auf 
diesem Gebiet seine undankbaren Jiinger gewesen. 

Mit dem anderen grofen Jugendfreund Apollinaire’s, André Salmon, erganzt 
sich das Bild einer Gruppe, die in enger Verbindung mit den bildenden Kiinstlern 
reichlich dazu beigetragen haben, eine heute noch iiberall verbreitete Weltanschauung 
zu verkiinden. 

Der Vergleich zwischen den ,, Tableaux Parisiens* in den ,,.Blumen des Bésen“, den 
kleinen Prosagedichten des ,Spleen de Paris und den Banden von Leon-Paul 
Fargue: ,,.D’aprés Paris“ und ,,Vulturre“ erscheint sehr lehrreich. Er zeigt nicht nur 
bis zu welchem Grad im Laufe von 70 Jahren der Begriff des poéme en prose sich 
verandert hat, sondern vor allem auch wie das dichterische Bild der Grof stadt sich 
in der Sensibilitat der beiden Dichter widerspiegelt, die sie am besten gekannt und 
besungen haben. Fargue, der Pariser Fu&Sganger, wie der Titel eines seiner Biicher 
lautet, ist Pariser im selben Sinn wie Larbaud Europier. Jedes Viertel der Stadt, 
jeder seiner nachtlichen Spazierginge durch die Strafen, wecken in ihm zahlreiche 
Eindriicke, die wohl kaum reicher sein kénnten, als wenn er im Laufe einer langen 
Reise jeden Abend in einem anderen Land verbracht hatte. Zwischen den grauen Mau- 
ern der Hauser entfalten sich unter seinem Tritt die ausgedehnten Gebiete des Selt- 
samen, der Sehnsucht, des Traums, derunerbittlichen Einsamkeit mit ihren Abgriinden, 
ihren sonderbaren Gewachsen. Und wiahrend er weiter, langsamen Schrittes, iiber- 
miidet, aber unfahig sich zu entschlieRen, nach Hause zuriickzukehren, wandert, 
ereignet sich auf einmal das Wunder. Er wird von der Erde weggerissen, als Be- 
wohner eines unbekannten Planeten, der zugleich Paris und nicht Paris darstellt. 
Er wird Zuschauer von kosmischen Visionen, die sich mit seinen Erinnerungen 
vermengen. 

Obgleich die Surrealisten den Namen von Fargue nie erwahnt hatten, wuften 
sie genau, dafs sie ihn als einen ihrer Vorganger betrachten muften. Auf dem Gebiet 
der kosmischen Inspiration trifft er sici auch mit Supervielle, der wie Lautréamont 
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in Montevideo geboren und vor einigen Monaten gestorben ist. Was die Kunst 
Supervielle’s charakterisiert, ist das ewige Zittern seiner Seele zwischen zwei Welten, 
der Ruf weiterer Raume inmitten eines Lebens, wo zirtliche Intimitat mit Tieren, 
Pflanzen und Gegenstanden herrscht. Hinter ihrem alltaglichen Anschein entdeckt 
er Geheimnisse und deutet sie als dunkle Anwesenheit eines unbekannten Gottes. 
Dazu bedarf es keines besonderen Anlasses; das Wunderbare findet sich iiberall fiir 
diesen Traumer, der die Augen ganz offen hilt, auf die stindigen Wandlungen auf- 
paft, die in der Stille einer Nacht, eines Zimmers, eines Blickes vor sich gehen, und 
sie in Form einer Fabel einfangt. Als imaginirer Reisender iiberbringt er uns die 
Botschaft einer anderen Welt. 

Henri Michaux verdankt seine erste grofe Reise nach Siidamerika Supervielle. 
Im Gegensatz zu ihm brachte er von seinen Wanderungen in die reale oder irreale 
Welt nie etwas anderes zuriick als Alptraume, Visionen von Ungeheuern, seelischen 
Katastrophen, kérperlicher Auflésung. Er ist der Dichter des Unheimlichen, der 
feindlichen Krafte, die mit allen Mitteln, durch List, indem sie sich unaufhérlich 
verwandeln, das menschliche Gehirn angreifen. Seine Verse sind hart wie Felsen, 
sie klirren wie beim Fechten der Stahl der Degen und ihr Gehalt verrat fast immer 
eine gewisse Agressivitat, sei es die der Umwelt oder die des Dichters, der sich gegen 
sie verteidigen muf. Man kénnte sagen, daf& Maldoror hier seinen Enkel erkennen 
wiirde, aber bei Michaux ist keine Romantik vorhanden; im Gegenteil, er vermeidet 
jeden Ausdruck, der etwas pathetisch klingt, er bleibt niichtern, kaltbliitig in seinem 
Zorn, betrachtet mit ironischem Vergniigen die Bilder der graflichen Kreaturen, die 
seine Einbildungskraft gebiert und kiindigt schon mit einem Vorsprung von 30 Jah- 
ren die Welt von Samuel Beckett an. 

: Michaux’s Lyrik grenzt an die der Dadaisten und Surrealisten, obwohl er sich 
nie zu ihrer Gruppe zahlte. Und so paradox es heute auch aussieht, wenn man an 
den Ausgang der surrealistischen Entwicklung denkt, miissen wir uns jetzt dem 
Manne zuwenden, der sich der anderen Grenze des surrealistischen Gebiets zuneigt: 
Paul Valéry. 

Kein franzésischer Dichter ist der Lehre von Mallarmé so treu geblieben, ohne 
da man von ihm behaupten kénnte, er sei ein Epigone gewesen. Als er 1898 zu” 
schreiben aufhdrte, um sich der Mathematik, dem reinen Denken, den theoretischen 
Oberlegungen zu widmen, schien er die letzten Konsequenzen der letzten dichteri- 
schen Unternehmung von Mallarmé zu ziehen. Mallarmé hatte namlich mit seinem 
letzten Gedicht ,Un coup de dé jamais n’abolira le hasard“ (Niemals wird ein 
Wiirfelwurf den Zufall ausléschen) den Versuch gemacht, eine Dichtung liber die 
Dichtung hinaus zu schaffen. Die Haltung Valérys, der Verzicht auf jede literarische 
Schépfung, sein schon im ,Herrn Teste“ ausgedriicktes Miftrauen gegen die Sprache, 
imponierten den Dadaisten und trugen mehr zu seinem Ruhm bei, als seine friiheren 
Werke. Ein never, bewufter Valéry, dem es gelungen war, die Widerspriiche zZwi- 
schen einer absoluten Forderung und den begrenzten Mitteln, die einem Dichter zur 
Verfiigung stehen, zu iiberwinden, tauchte aus dem Stillschweigen dieser 20 Jahre 
auf. Sein Werk ,,Die junge Parze“ und die in ,Charmes“ enthaltenen Gedichte 
bezeichnete er als Ubungen. Indem er den romantischen Begriff der Inspiration 
angriff, betonte er die Wichtigkeit der Selbstdisziplin, die der Dichter sich auf- 

erlegen sollte. Die Lésung der Probleme auf dem Gebiet der Metrik, des Rhythmus, 
der Komposition, die bei ihm die Voraussetzung zum Thema bildeten, erschien ihm 
danach nur als das Ergebnis einer Méglichkeit unter anderen. Jedes beendete Werk 
blieb in seinen Augen immer unvollendet, als vorlaufiges Fragment eines Ganzen, 
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das, seiner Natur gema&, nie als vollkommen betrachtet werden kann. Diese 
Strenge Valéry’s hat vielleicht mehr die geistige Haltung seiner franzésischen 
Zeitgenossen gepragt als seine dichterische Produktion. Wir wissen, wie sehr Rilke 
fiir diese Dichtung eingenommen war und wie er sie in ihrem wahren Sinn 
verstanden hat, ein Produkt der Uberlegung, einer unerhrten Geisteskonzentration, 
einer Kristallisierung, die man oft mit Kalte verwechselt hat, weil der Gefihlsinhalt, 
die verborgene Leidenschaft, einer harten Disziplin ausgesetzt wird in dem Sinne, 
in dem Gide nach seiner Definition des Klassizismus den Vers von Baudelaire zitiert 
hat: ,Luxus, Ruhe, Wohllust*. 

Eine andere Art Strenge kommt in dem Werk von Pierre-Jean Jouve zum Aus- 
druck, einem Dichter, der sich ganz am Anfang seiner Tatigkeit der Gruppe der 
Abbaye anschlo und dessen Einfluf auf die jiingere Generation wahrend der letzten 
20 Jahre immer mehr zugenommen hat. Jouve gehért zu den seltenen Dichtern, die 
man heute als einen religiésen Geist bezeichnen kann. Im Laufe einer langen Ent- 
wicklung, die ihn von dem humanistischen Glaubensbekenntnis seiner ersten Werke 
bis zum Spiritualismus der letzten gefiihrt hat, ist er Freud begegnet. Und Freud 
gab ihm Anlaf% zur Vertiefung und zur Erganzung seiner eigenen Entdeckungen 
iiber die dunklen Regionen der menschlichen Seele. Seine Auffassung der engen 
Beziehungen zwischen Siinde und geistlichem Leben, seine Weltanschauung, die ihm 
erlaubt, von der Ebene der Natur zum Ubernatiirlichen zu gelangen und in der 
Nacht der Taten den Schimmer einer erlésenden Hoffnung zu erblicken, stellen ihn 
ganz in die Nahe von Baudelaire, dem er ein sehr tiefgriindiges Buch gewidmet hat. 
Man wird sich nicht wundern, wenn er iiber den ,.Don Giovanni* von Mozart und 
den ,, Wozzeck“ von Alban Berg umfassende Essays geschrieben hat. Obgleich der 
Kontakt mit der Wirklichkeit, mit den Ereignissen, den Landschaften nie verloren 
geht, darf man sagen, da die Welt von ihm symbolisch gesehen wird. Seiner Mei- 
nung nach kann der Dichter sie nur so verstehen, wenn er sein Ziel erreichen will: 
sich unter dem dreifachen Zeichen ,,der Schuld, der Liebe, des Todes*, zur Trans- 
zendenz der erschiitternden Geschehnisse des Lebens oder einer Art Andacht iiber 
die Geheimnisse, in denen sie tief eingewurzelt sind, zu erheben. 

Wenn man den Namen Pierre Reverdy’s erwahnt, dieses Ménchs der modernen 
Lyrik, der bis zu seinem: Tode vor einigen Monaten dem Ideal eines ins Dichterische 
transponierten Kubismus treugeblieben ist, kommt man der grofen Bewegung 
immer naher, dem Surrealismus, dessen Spuren man heute noch, vierzig Jahre nach 
seiner Geburt, fast iiberall findet. 

Zwar darf man nie vergessen, wenn von der Lyrik der Surrealisten die Rede ist, 
daf§ man sie nie ohne Verrat gegen ihren Geist mit dem iiblichen literarischen Maf- 
stab werten darf, denn es handelt sich bei ihnen nicht um Literatur in dem Sinne, in 
dem sie allgemein verstanden wird, sondern um viel mehr. Wenn die Dadaisten 
auf die Initiative von Valéry dieses Wort ,,Literatur“ als Titel fiir eine Zeitschrift 
wahlten, geschah es aus lauter Ironie, aus Spott gegen den Begriff der Literatur. 
Keine von Schriftstellern begriindete Bewegung hat ein so hokes Ziel verfolgt. Sie 
wollten die Welt andern und waren fest iiberzeugt, da der Dichter, als Entdecker 
und Offenbarer der tiefsten Wahrheiten, die der Mensch in sich verbirgt, zu dieser 
von ihnen gewiinschten Anderung beitragen wiirde. Nach einem Versuch, in Ver- 
bindung mit der kommunistischen Partei dem Gedanken der totalen Befreiung des 
Menschen durch die Revolution zu dienen, sollte fast unvermeidlich der Bruch 
zwischen denjenigen geschehen, die, wie Breton und seine Anhanger, neben ihrem 
marxistischem Glauben ihre dichterische Unabhiangigkeit bewahren wollten und 
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denjenigen, die, wie Aragon, keine andere Lésung sahen als ihre Einordnung unter 
die Richtlinien der Partei. 

Bei Breton ist Lyrik das vorherrschende Element und findet sich merkwiirdiger- 
weise fast mehr in seinen Prosawerken als in seinen Gedichten. Die meisten Gedichte 
entstehen aus dem Wunsch, den unkontrollierten Bildern freien Lauf zu geben, die 
ihm sein Unbewufstes durch die Vermittlung der sogenannten ,écriture automatique“ 
einfl68t. Aus dunklen Vorahnungen, Erinnerungen, standiger Empérung gegen die 
jetzige Weltordnung, Andeutungen jeder Art formt sich dann das Bild eines Lebens, 
das iiberall auf der Welt die Denkart und die Tatigkeit ganz bedeutender Gruppen 
beeinflufte. 

Die gefahrliche Virtuositat, mit der Aragon, seit er dem Surrealismus den Riicken 
gekehrt hat, schreibt, die verschiedenen Mittel der Prosodie, die er verwendet, die 
Wahl der Themen, russische Revolution, zu feierlich verkiindete Liebe fiir seine 
Frau Elsa Triolet oder die Widerstandsbewegung, wirken sich oft zum Nachteil 
dessen aus, was er anstrebt. 

Der grofe Dichter dieser Bewegung ist ohne Zweifel Paul Eluard. Fast immer ist 
es ihm gelungen, in gleicher Entfernung von den unwillkiirlichen Bilderamalgamen 
eines Breton und von den spielerischen Erfindungen eines Aragon, das Wesentliche 
des Surrealismus ins Dichterische zu iibertragen. Obgleich es banal anmutet, darf 
man ruhig sagen, daf$ er in der Behandlung des Hauptthemas seiner ersten Bande, 
der Liebe, einen neuen Ton anschlug, den Ton einer bis zur diamantenen Reinheit | 
vollzogenen Verbrennung der erotischen Motive. Spater haben die politischen Er- 
eignisse, vor allem unter der Erschiitterung des spanischen Biirgerkriegs, dann 
wahrend der Besatzungszeit in Frankreich, in der Seele des Dichters und in seiner 
Lyrik immer mehr Platz eingenommen. Die Erweiterung des Stoffes brachte eine 
Erweiterung seines Wortschatzes mit sich, jedoch unter gewissem Verlust der Niich- 
ternheit und Durchsichtigkeit des Ausdrucks. Dadurch wurde es ihm dennoch még- 
lich, sein stets tiefes Gefiihl fiir die Kraft der Liebe, fiir das Wesen der Geliebten 
mit allen zeitlichen und zeitlosen, sozialen und kosmischen Aspekten des Weltalls 
zu identifizieren. 

Wahrend René Char erst nach dem zweiten Weltkrieg der bedeutende Dichter 
geworden ist, der ganz im Sinne seines surrealistischen Ideals die vollkommene 
Vereinigung des Gedichts als geschriebenen Gegenstand und die Dichtung als erlebte 
Erfahrung verwirklicht hat, wurde der Aufstieg von Robert Desnos zu einem 
immer klarer gewordenen Bewuftsein seiner Rolle innerhalb und auferhalb des 
Surrealismus in brutaler Weise unterbrochen. Er wurde deportiert und starb mit 
45 Jahren in der Tschechoslowakei im Konzentrationslager. Bei ihm hat sich der 
Ubergang seiner Traumlyrik zur Dichtung der Tat, wie in seinem beriihmten ,, Veil- 
leur du Pont aux changes“ ohne Verlust fiir den literarischen Wert des Inhalts voll- 
zogen. Wenn man daran denkt, daf er sich mit demselben gliicklidien Geschick in 
der Form kleiner humoristischer Miarchen, einer Moritat wie sein ,Fantomas“, der 
uns an Brecht erinnert, obwohl er ihn nicht kannte, oder der erschiitternden Ein- 
fachheit seines im Lager geschriebenen letzten Gedichtes ausdriickte, darf man sich 
fragen, ob er nicht im Besitz seiner vielseitigen Begabung dem Surrealismus neuen 
Atem eingeflo&t hatte. 

Ohne den geringsten Kompromif$§ mit dem Publikum zu schliefen, hat Jacques 
Prévert dem Surrealismus zu einer Art Popularitat in den breiten jugendlichen Krei- 
sen der Nachkriegszeit verhoifen. Mit der fréhlichen Wildheit eines Dissidenten 
greift er alles an, was die biirgerliche Gesellschaft fiir heilig halt, zieht komische Ef- 
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fekte aus der Umstellung verschiedener Satzglieder in der Litanei verbrauchter 
Begriffe und Gemeinplatze und lac seinen Gefiihlen iiber Antiklerikalismus und 
Antimilitarismus freien Lauf. 

Von Cocteau hat man mit gewissem Recht behauptet, er hatte mit sehr viel Talent 
die Entdeckungen der modernen Dichtung verbreitet, aber auch banalisiert. Sein 
Januskopf bekame allerlei Strahlen: Neoklassizismus, Neoromantik, Neosurrealis- 
mus. Man kann ihm eine echte dichterische Begabung nicht absprechen, hdchstens 
darf man dariiber streiten, ob der Gebrauch den er davon macht, immer gediegen ist. 
Sein Platz bleibt am Rand der grande poésie, die sich in den tausend Facetten seines 
Werkes etwas zersplittert widerspiegelt. 

Es fehlt nicht an guten Dichtern unter denjenigen, die kurz vor dem zweiten 
Weltkrieg ihre ersten Verse verdffentlicht haben. Trotzdem wire es schwer zu sagen, 
wer von ihnen als fiihrende Persénlichkeit hervortritt. Im Gegensatz zu dem, was 
auf dem Gebiet des Romans geschieht, kann man nicht von einer neuen Richtung 
in der heutigen franzésischen Lyrik sprechén. Das Religidse in seinem breiteren 
Sinn ist schon iiberall in den Werken von Pierre Emmanuel,.Loys Masson, Jean 
Cayrol vorhanden. Es entfaltet sich weiter in der Form einer rein katholischen Welt- 
anschauung bei Patrice de la Tour du Pin, Luc Estang, Alain Borne. Ganz im 
Gegenpol finden wir die Vertreter einer kampferischen, das heift von politischen 
Ansichten gepragten Dichtung, Guillevic, Seghers, Decaune, Laporte. Zwischen 
diesen zwei Gruppen findet sich noch Raum genug fiir all diejenigen, die man nur 
mit Miihe in starre Kategorien einreihen kann: Jean Genet, der sich in der Nahe 
des Existentialismus bewegt, Henri Pichette, Jean Grosjean, Jean Rousselot, der 
Schweizer Gilbert Trolliet,/bei dem sich die Erbschaft Valérys bemerkbar macht. 
Man darf auch den Beitrag der Negerdichter nicht unterschatzen. Die bedeutendsten 
unter ihnen: Léopold Sédar Senghor, Aimé Césaire, neben Léon G. Damas sind 
auch Politiker, deren Anspriiche sich oft mit groSer Kraft und absoluter Offenheit 
in ihren Gedichten dufern. Was die Form ihrer Lyrik betrifft, ist es ihnen voll- 
kommen gelungen, sich die wichtigsten Ziige der franzdsischen Kultur anzueignen, 
oer daf sie auf den angeborenen Charakter, die Originalitat ihrer Rasse verzichtet 

atten. | 

Absichtlich habe ich so lange gewartet, bis ich Saint-John Perse erwahne, denn 
seine dichterische Schépfung ist die einzige, der es gegeben wurde, die ganze Periode 
seit den letzten Jahren des Symbolismus bis zu den heutigen Tagen zu umfassen. 
Er ist zugleich der alteste und der jiingste unter den gegenwartigen franzésischen 
Dichtern und mehr als jede andere ist seine Kunst zeitlos und universal. Teilweise 
verdankt er vielleicht den adufferen Umstanden seiner Geburt auf der kleinen 
Privatinsel Saint Léger des Feuilles in der Guadeloupe die Art, wie seine Lyrik 
sich frei von der Biirde eines in der Zeit und im Raum streng beschrankten Kultur- 
kreises entwickelt hat. Mit der ,Connaissance de |’Est* von Claudel und den 
»Stéles“ von Segalen bedeuten schon seine ersten Gedichte ,,Images 4 Crusoe“ und 
»Eloges* zwischen 1905 und 1908 eine Erneuerung der franzésischen Lyrik. Der sehr 
persdnliche Geist, die Ubertreibung des Ichkults, treten hier zuriick. Seine Lyrik wird 
dadurch bereichert, daf$ der Dichter im Besitz einer ausgepragten Sensibilitat ist und 
diese Sensibilitat, die er durch die Vermittlung seiner Sinne schon als Kind gewonnen 
hatte, nun ausniitzt, um sich in die Intimitat seiner Umwelt einzufiihlen, statt sich in 
einer Art Narzifimus auf seine eigenen Gefiihle zu konzentrieren. So ist es ihm auch 
spater méglich, nach seinem fiinfjahrigen Aufenthalt in Asien, wo er die Wiiste von 
Gobi durchquerte, sich in der , Anabase“ ebenso leicht mit der Landschaft wie mit den 
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namenlosen Figuren von Kriegern, Stadtbegriindern, Stammesfiihrern zu identifizie- 
ren. Hier dringt das Epische tief in die Lyrik hinein, der Dichter wird nicht nur zum 
Zeugen, sondern auch zur handelnden Person einer riesigen Volkerwanderung. Nach 
langem Stillschweigen, nachdem seine unveréffentlichten Manuskripte wahrend der 
Besatzungszeit in Paris verbrannt worden sind, nach der Verbannung aus Frankreich, 
nahm die Lyrik des schon sechzigjahrigen Saint-John Perse in Amerika einen neuen 
Aufschwung. ,Exil*, ,Pluies*, , Neiges“, ,, Vents“, , Amer* — all diese Gedichte ent- 
sprechen dem neuen Zustand des Dichters, der seine Niederlage mit der Niederlage 
seines Landes und der ganzen westlichen Zivilisation identifiziert. Dann aber iiber- 
windet er seine Verzweiflung. In ,Chronique“ enthiillt sich der innere Sieg ganz. 
Der Regen, der Wind, das Meer sind hier keine Symbole. Saint-John Perse hat 
sich von den irdischen Bedingungen gelést und von der Hohe, in die er sich stellt, 
betrachtet er mit der inneren Ruhe eines obersten Priesters das schépferische und zer- 
stérende Werk der Naturkrafte. Unter diesem Aspekt nehmen ihre sonst oft uner- 
klarlichen, fiir Ergebnisse eines blinden Zufalls gehaltenen Erscheinungen eine tiefe 
Bedeutung an. Sie dienen einem hohen Gesetz, sie werden zu diesem Gesetz selbst, 
dem alles sich unterwerfen soll. Sie reinigen das, was besudelt worden ist; der unver- 
meidliche Tod ist die notwendige Voraussetzung und das Versprechen einer Wieder- 
geburt. In seinem Zwiegesprach mit dem Kosmos strebt der Dichter nach der Ver- 
schmelzung der augenscheinlichen Gegensatze: Ordnung und Anarchie, Leben und 
Tod, Beherrschung und Verzicht, Einsamkeit und Gemeinsamkeit. Wie gewisse Fel- 
sen, die jedem Angriff des Regens, des Windes, des Meeres widerstehen, bleibt am 
Ende das Wort des Dichters die einzige letzte Wirklichkeit fiir den Menschen. 

In der Art, wie Saint-John Perse, nachdem er einen weitumfassenden Blick auf 
alles Gewesene, Streben, Umhergerissenwerden von Vélkern, Aufstieg und Sturz von 
Zivilisationen geworfen hat, die einzige giiltige Antwort auf jede Frage in sei- 
nem Gewissen, in dem Bewuftsein seiner Aufgabe als Dichter gefunden hat, méchte 
auch ich gern den Sinn eines Jahrhunderts franzésischer Lyrik fiir uns Europaer 
entdecken. Diese Lyrik hat schon zu Anfang einen sehr bestimmten Charakter ge- 
habt. Sie wurde unter dem Zeichen einer bei Baudelaire noch gemafigten, dann bei 
Rimbaud und Lautréamont ganz heftigen Empérung geboren. Aufer seiner rein 
literarischen Wirkung kann auch der dichterische Ausdruck einer inneren Revolte 
allgemeine Giiltigkeit haben. Durch den Widerhall, den diese Dichtung findet, ist sie 
dazu bestimmt, die Leser aus der Passivitat eines einténigen Lebens zu wecken, bei 
manchen sogar ihr Ich und ihre menschlichen Aufgaben ins Bewuftsein zu wecken. 
Sonst verzehrt sich vergeblich die Flamme auf dem Scheiterhaufen. Jetzt stellt sich 
die Frage: diirfen wir mit gutem Gewissen behaupten, daf$ wahrend dieser Periode 
die franzésischen Dichter sich einer solchen Rolle wiirdig gezeigt haben? Um ganz 
gerecht zu sein, miissen wir gewisse aufere Umstinde in Betracht ziehen. Lassen wir 
den Krieg von 1870 beiseite, denn er hat als solcher nicht so tief auf die Seele der 
Dichter gewirkt wie seine sofortige Konsequenz: die Kommune. Zweimal fanden sich 
dann Frankreich und der gré&te Teil Europas ins Chaos geworfen. Zweimal sind es 
die Dichter, die den Ruf an das menschliche Gewissen gerichtet haben. Notruf, Fluch, 
Herausforderung, Schmahung und Gotteslasterung; man lasse sich nicht irrefiihren 
durch die Art, wie die Dadaisten und Surrealisten nach dem ersten Weltkrieg ihren 
Zorn, ihren Weltschmerz, ihre Verachtung einer liignerischen Zivilisation gegeniiber 
ausgedriickt haben. Am wichtigsten fiir uns ist ihre Ausstrahlungskraft. Durch die 
Niederlage und die Besetzung Frankreichs wurde denselben Mannern eine neue Ge- 
legenheit gegeben, den Vorrang der Dichtung in einer Zeit der Verwirrung zu be- 
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weisen. Hatten sie nur Gelegenheitsgedichte geschrieben, brauchte man blof aus fran- 
zsischen historischen Griinden die Dichter des Widerstands zu erwahnen. Ihr Ver- 
dienst besteht aber darin, daf sie durch ihre geistige Haltung, ihre natiirliche Nei- 
gung, den Sinn ihrer persénlichen Erlebnisse verallgemeinern und die zeitliche Situa- 
tion, die alltaglichen Ereignisse sofort ins Zeitlose iibertragen konnten. Die dauferen 
Umstinde ndtigten die Lyriker mit Vorsicht vorzugehen und sich mittels halb- 
durchsichtiger Andeutungen verstandlich zu machen. Dieser Zwang erwies sich als 
besonders vorteilhaft fiir den- dichterischen Charakter der Werke. Eine unvermeid- 
liche und zugleich giinstige Distanz zwischen den rohen Tatsachen, der Wirklichkeit, 
in der sie tief eingewurzelt waren und ihrer von jedem Naturalismus entfernten, fast 
transzendentalen Deutung, diente dazu, die Voraussetzungen einer neuen oder 
erneuerten Mythologie zu schaffen. Die entschlossene Stellungnahme gegen gewisse 
Formen des Unrechts, gegen die Verletzung der menschlichen Rechte verlor ihren 
Partikularismus. Es handelte sich nur noch um eine auf lebendige Beispiele gestiitzte 
Forderung zugunsten einer sehr allgemeinen und iiberall giiltigen Freiheit. 

Vielleicht habe ich zu lange auf diesem Punkt beharrt. In bezug auf unser Thema 
scheint mir aber das Verhalten der Dichter inmitten einer so grofSen Krise, wie sie 
Frankreich zwischen 1939 und 1945 erlebt hat, besonders wichtig. Davon hangt 
grofenteils das Vertrauen ab, das wir dem Wert der Lyrik nicht nur als Spiegel der 
Zeit, sondern auch als Triebkraft und Versprechen fiir die Zukunft schenken. Aufer- 
dem bedeutete diese Periode einen der seltenen Momente, in dem fast alle Lyriker 
Frankreichs in ihrem Streben zu einer Art Einstimmigkeit gelangten. 

Heute sind wir wieder weit davon entfernt. Wir brauchen es nicht zu bedauern. 
Die Vielfaltigkeit, die wir heute wahrnehmen, wenn wir die verschiedenen Gedicht- 
sammlungen oder Zeitschriften durchblattern, die gro&e Zahl der neuen Dichter in 
einer Zeit, die man gern als rein materialistisch und ganz der Technik, der Mechani- 
sierung des Lebens verfallen bezeichnet, diese Merkmale kénnen uns beruhigen, 
sollten wir etwa an der Wirksamkeit der modernen franzésischen Lyrik zweifeln. 
Seit der Mitte des neunzehnten Jahrhunderts hat sich die Bedeutung des Wortes 
Poésie in Frankreich verandert und erweitert. Es bezeichnet nicht mehr allein die 
Kunst, Verse zu schreiben, es entspricht vielmehr einer Geisteshaltung, einer Lebens- 
auffassung, einer Einstellung der auferen Welt gegeniiber, die dem Dichter gewisse 
Rechte verleiht, aber ihm auch bestimmte Pflichten auferlegt. Kein Dichter, dieses 
Namens wiirdig, kénnte sich heute damit begniigen, durch seine Tatigkeit einfach 
der Zerstreuung auserwahlter Kreise zu dienen. Er trachtet nach héherem Ziel in der 
Meinung, daf es nichts gibt, das so ernst ist wie die Dichtung. Fiir eine Generation, 
die dem Verfall der Grundlagen unserer abendlarrdischen Zivilisation beigewohnt hat, 
bedeutet dichten, sich einer weltumfassenden Aufgabe zu widmen, die etwas Meta- 
physisches in sich enthalt. Alles wird in Frage gestellt, und in erster Linie der 
Mensch in seinem Wesen, seinem Schicksal, seiner Lebensberechtigung. Offensichtlich 
gibt es in Frankreich kaum bedeutende Dichter, die sich heute diesem Problem und 
den dazugehGrigen Nebenfragen der Tat, der freien Entscheidung, vollkommen ent- 
ziehen. kénnen. Das gilt sowohl ‘iir die Nachfolger der Surrealisten wie fiir die 
Existentialisten wie auch fiir die Kommunisten und fiir die Vertreter eines christli- 
chen Glaubens. Vielleicht kénnen wir hier mit Recht das Zeichen eines allgemeinen 
Bediirfnisses und eines Strebens wahrnehmen, das die Hoffnung nach einem neuen 
Humanismus mit sich bringt, der aus den Triimmern des alten entstehen wird. 
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Das Soziale und das Generative in der Erziehung 


von Professor Dr. Hans Lin de - Dortmund 


Das Thema, das Sie mir im Rahmen unserer gemeinsamen Uberlegungen gestellt 
haben, Das Soziale und das Generative, gibt mir zunachst, wenn ich recht sehe, einen 
begriffsklarenden Auftrag. Ich méchte diesen Auftrag gern einschranken auf die 
Aspekte und Kompetenzen der Soziologie. Es mag dann unserer Aussprache iiber- 
lassen bleiben, die von mir in dieser Einschrankung zu erlauternden Begriffe auf 
unsere spezielle Problematik . . in der Erziehung zu iibertragen. Soviel mir bekannt 
ist, haben Sie vor ein oder zwei Jahren hier im Hause dem polylogisch oszillierenden 
Begriff des Sozialen eine eigene Tagung gewidmet — mir ist unbekannt, mit 
welchem Ergebnis. Auf jeden Fall wird die Vieldeutigkeit und Vielbedachtheit des 
Begriffes eine wenn auch unvollstandige so doch auswahlend referierende Behand- 
lung verlangen. 

Der Begriff des Generativen scheint mir dagegen dem Akt einer eigenwilligen 
oder im besten Sinne des Wortes eigensinnigen Namensgebung entsprungen zu sein, 
einem Akt, der sich eines andrangenden Zeitproblems, welches das Geleitwort unserer 
Zusammenkunft als die Bindung der Generationen aneinander erlautert, begrifflich 
zu bemachtigen sucht, um dieses Verhaltnis der Generationen mit autonomem Ge- 
wicht neben das stellen zu k6nnen, was wir heute das Soziale nennen. 

Hier wird es notwendig sein, erstens das Gemeinte naher zu bestimmen, und 
zweitens dann, sein Verhaltnis zu dem Sozialen naher, zu untersuchen. 

Lassen Sie mich beginnen mit den verschiedenen Bedeutungen des Wortes ,,sozial“, 
die der im Jahre 1938 82-jahrig verstorbene Rechtsphilosoph Rudolf Stammler 
unterschieden und zusammengestellt hat. Es sind die Unterscheidungen des ausge- 
henden 19. Jahrhunderts. 

Stammler fiihrt fiinf Bedeutungen des Wortes oder Sinngehalte des Sozialen auf: 
1. Sozial im soziologischen Sinne: 

= die Gemeinschaft oder die Gesellschaft betreffend im Gegensatz zu allgemein 
oder individuell (vgl. die Wortbildungen Sozial-Okonomie, Sozial-Philosophie, 
Sozial-Psychologie, Sozial-Ethik u. a.) 

2. Sozial im ethischen Sinne: 
= dem sozialen Ganzen sittlich verpflichtet im Gegensatz zu egoistisch. (Dieser 
Begriffsinhalt liegt in der normativen’ Dimension Egoismus-Altruismus oder 
Eigennutz-Gemeinnutz und lat bei Verletzung der sittlichen Forderung auch die 
Wortbildung ,,unsozial“ zu.) 

3. Sozial im Sinne der sozialistischen Gesellschaftskritik oder im Hinblick auf die 

der bestehenden Ordnung entgegengesetzten sozialistischen Ideale des 19. Jahr- 
hunderts. 
Es handelt sich bei diesem Wortgebrauch um eine Okkupation des unter 2. 
erlauterten Begriffsinhalts fiir spezifische Zwecke, um eine Fixierung auf ein 
verengtes Bedeutungsfeld. Ahnlichen Versuchen ist heute besonders der Begriff 
»christlich* ausgesetzt. 3 
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4. Sozial im Sinne der Sozialpolitik: 
= zum Nutzen der unteren Schichten (im 19. Jahrhundert besonders der 
Arbeiterklasse), tiberhaupt der Bediirftigen oder der Armen zur Verbesserung 
ihrer Lebensumstinde. 

Es handelt sich bei diesem Wortgebrauch ebenfalls um eine spezifische Ver- 
engung und zwar hier im Sinne einer Sakularisation des Caritativen. 

5. Sozial im Sinne der Sozialpolitik W. H. Riehls, die nicht einseitig auf die 
Hebung des Wohles einzelner Gesellschaftsschichten oder -klassen gerichtet ist, 
sondern die Ordnung und das Gedeihen des gesellschaftlichen Gesamtzusam- 
menhangs im Auge hat. i 
Diese Wortbedeutung, die Stammler nur itiber den Umweg einer Umschrei- 
bung erlautern kann, ist uns heute als sozialpolitisch im Sinne von ordnungs- 
politisch vertraut und gelaufig (etwa in dem Begriff Soziale Marktwirtschaft). 

Dieser Uberblick iiber den Katalog Stammlers macht uns nicht nur die Mehr- 
deutigkeit des Begriffes ,sozial“, sondern auch die Wandlungsfahigkeit und den 
historischen Wandel der einzelnen Bedeutungen des Wortes deutlich. Wenn wir 
uns diesen Katalog noch einmal vergegenwidrtigen in der Absicht, zu jeder erlauter- 
ten Bedeutung des Wortes ,sozial* den Terminus ihrer Negation zu setzen, so 
erhalten wir folgende Begriffspaare: 
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spezifische Negation 


1. sozial — allgemein oder individuell 
2. sozial — egoistisch 
3. sozial — unsozialistisch 
sozialistisch 
4. sozial — unsozial 
5. sozial — interessenbestimmt 


sozialpolitisch — interessenpolitisch 
Sozialpolitik — Interessenpolitik 


Wenn wir das erste Begriffspaar zunachst unbeachtet lassen, so macht uns diese 
Gegeniiberstellung deutlich 

a) daf§ dem Sozialen durchgingig ein positiver Wertakzent beigelegt wird, 

denn die Gegenbegriffe sind unverkennbar negativ aufgeladen und werden 
in abschitzigem Sinne gebraucht; 

b) da dieser positive Wertakzent Einstellungen und Handlungen beigelegt 

wird, deren gemeinsames Moment die Negation oder Relativierung des Ich 
im Wir, bzw. die Relativierung des Wir am Ihr oder auch die Negation 
des Wir im Wir-Alle ist. 

Wenn ich jetzt zusammenfassend zu formulieren versuche, mdchte ich mich 
mit der naheliegenden Formel zur Bestimmung des Sozialen als der ,,Relativierung 
des Ich am Nicht-Ich“ nicht zufrieden geben, sondern hinzufiigen: am dbergrei- 
fenden aber begrenzten Nicht-Ich. Die so erreichte Verengung des Begriffs folgt 
meiner Neigung, sowohl das nichtumgreifende Nicht-Ich, also das Du, als auch 
das unbegrenzte und unbegrenzbare Nicht-Ich aus dem engeren Sinnzusammen- 
hang des Sozialen zu lésen. Nur so wird es uns méglich, das Soziale, und zwar 
auch dieses wertbesetzte Soziale, eindeutig in der Welt und ihren positiven Ord- 
nungen, in denen wir leben und so wie sie uns als Aufgabe und Verhiltnis 
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(socius = Genosse) gegeben sind, zu verorten und die notwendige Grenze gegen 
die transzendenten Werte der Liebe, Hingabe, Selbstaufgabe und Opfer nicht zu 
verletzen und zu verwischen. Ganz konkret gesprodien: Ich glaube nicht, daf ich 
mich gegeniiber einem geliebten Menschen, zu dem ich in einem ausschlieflich perso- 
nalen Ich-Du-Bezug stehe, sozial oder unsozial verhalten kann oder gar, daf wir 
Christi Kreuzestod als eine soziale Handlung definieren diirfen. Ich méchte Sie 
bitten, diese von mir zur Diskussion gestellte Abgrenzung gegen alles Transzendente 
und unverwechselbar Personale als Ausgangsbasis fiir die weitere Analyse zuniachst 
hinzunehmen und festzuhalten. 

Lassen Sie uns noch einmal zu Stammlers Katalog zuriickkehren. 

Vielleicht ist Ihnen bereits aufgefallen, daf ein, das Soziale einer Einstellung 
oder Handlung verneinender Begriff, der heute sowohl unserer Umgangssprache 
als auch der soziologischen Fachsprache angehGrt, in dem referierten Katalog fehlt, 
und damit auch eine spezifisch moderne Wortbedeutung des Sozialen selbst. Ich 
meine den Terminus ,asozial“. Dieser Terminus war in unserem Gegenbild- 
Versuch nicht unterzubringen, und wir miissen ihn und den dazu gehdrigen 
Gegenbegriff ,sozial* jetzt noch kurz naher betrachten. 

Dazu ist es zunachst notwendig, daf$ wir uns radikal von der Assoziation be- 
freien, in der uns, vor allem uns Alteren, dieser Begriff asozial von der NS-Sprach- 
regelung serviert worden ist: Erbkranke und Asoziale. Asozial ist in der soziolo- 
gischen Fachsprache heute eine zwar wenig gebrauchte, aber eindeutig wert- 
neutrale Bezeichnung, fiir menschliches Verhalten bestimmten gesellschaftlichen 
Normen gegeniiber. Asozial bezeichnet ein nicht angepaftes Verhalten diesen 
Normen gegeniiber, sei es des einzelnen oder von Gruppen, kurz: einfach ein 
abweichendes Verhalten. Der entsprechende Sinn des Wortes sozial wire ,,ange- 
paftes, konformes, bzw. erwartetes Verhalten“. 

Keiner der bis jetzt betrachteten Bedeutungen des Wortes-sozial kommt an- 
nahernd die Bedeutung zu, die heute dieser letzte Begriff des Sozialen in der 
Soziologie besitzt. Ich glaube nicht zu iibertreiben, wenn ich sage, da diese 
Definition heute fiir die Soziologie die giiltige ist und daf$ deshalb alle anderen 
Wortbedeutungen als auferhalb soziologischer Uberlegungen stehend anzusehen 
sind, oder bestenfalls der Vorgeschichte der Soziologie zuzurechnen sind. Dieser 
Begriff des Sozialen wire nun nicht zu dieser Giiltigkeit, in der doch sonst keines- 
wegs sehr uniformen Soziologie gelangt, wenn er nicht gestiitzt und getragen 
wiirde durch das grofe und brauchbare analytische System der strukturell-funk- 
tionalen Theorie der Gesellschaft, die aus den theoretischen und empirischen 
Arbeiten von Malinowski in England, sowie Merton und Parsons in Amerika, 
erwachsen ist, jedoch entscheidende Impulse von Wilhelm Wundt, Max Weber und 
Emile Durkheim aufgenommen hat. 

Max Weber hat in seiner ,,Soziologischen Kategorienlehre* mit seiner Defini- 
tion des sozialen Handelns die erste Bresche in Richtung auf das eben von mir 
bezeichnete System geschlagen. Ich méchte seinen klassischen Satz zitieren: ,,So- 
ziales Handeln soll ein solches Handeln heifSen, welches seinem, von dem oder den 
Handelnden gemeinten Sinn nach auf das Verhalten anderer bezogen wird und 
daran in seinem Ablauf orientiert ist.“ Handeln und Verhalten sind hier synonym 
gestellt, einerlei, ob es sich um duferes oder inneres Tun handelt, ob Unterlassen 
oder Dulden sich mit diesem subjektiven Sinn verbinden — nicht etwa irgendein 
objektiv richtiger oder ein metaphysisch ergriindeter wahrer Sinn. Max Weber 
fahrt fort: ,Darin liegt der Unterschied der empirischen Wissenschaften vom 
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Handeln (der Soziologie und der Geschichte) gegeniiber allen dogmatischen: 
Jurisprudenz, Logik, Ethik, Asthetik.* Emile Durkheim, einem Franzosen, ver- 
dankt die strukturell-funktionale Theorie den zweiten grundlegenden Begriff der 
sozialen Norm, ja des sozialen Zwanges, der fiir Durkheim den Begriff Gesell- 
schaft zum Inbegriff eines Systems von Regelungen werden 1aft. 

Lassen Sie mich nun in tunlichster Kiirze und damit natiirlich auch in sub- 
jektiver Verkiirzung auf Kosten der philologischen Akribie einen Uberblick iiber 
das aus diesen beiden Wurzeln entstandene strukturell-funktionale System ent- 
werfen, und zwar weil es zur Zeit das letzte Wort, das die Soziologie zum Begriff 
des Sozialen gesagt hat, ist, und ich glaube fast, da es auch das letzte Wort ist, 
welches sie als analytische Wissenschaft iiberhaupt dazu sagen kann. 

Die Soziologie fa&t heute in dieser strukturell-funktionalen Theorie Gesell- 
schaft als ein in sich zusammenhingendes System von Regelungen des Verhaltens 
auf. Dazu ist zu sagen, da diese Regelungen ihrem Inhalt nach, das heifst, wie 
sie etwas regeln, den Charakter von freien Setzungen haben. Wir brauchen nur 
das Bilderbuch der Ethnologie aufzuschlagen und uns verschiedene Gesellschaften 
anzusehen, und wir werden dort finden, daf der Abschluf etwa eines Handels 
oder der Vorgang, der zu einer Ehe fiihrt, oder auch die Arbeitsverteilung zwi- 
schen den Geschlechtern in jeder Gesellschaft geregelt sind, aber in den verschie- 
denen Gesellschaften sehr unterschiedlich. Wir wollen deshalb feststellen, daf 
diese Regelungen 1. den Charakter,von freien Setzungen tragen, (die dem Willen 
entspringen, wie alle Geschichte dem Willen entspringt) und hinzufiigen, daf sie 
2. gelten, d. h. sie tragen den Charakter von selbstverstandlichen Geboten inner- 
halb dieser Gesellschaft. Diese Gebote werden in jeder Gesellschaft durch Wert- 
haltungen interpretiert, oder sie scheinen von Werthaltungen und Hochschatzun- 
gen von Werten abgeleitet. Schlieflich sind sie 3. durch Sanktionen der Gesell- 
schaft gesichert (soziale Kontrolle). Wir wissen, daf es in jeder Gesellschaft ver- 
schiedene Stufen des Geltenden gibt, und zwar von der unbewuften Ubung bis 
zum rational ausgefeilten, kodifizierten Recht. Eine solche Stufenleiter wire etwa: 
Brauch — Mode —«Sitte — Konvention und schlieSlich Recht. Dieser Stufung 
der Formen des Geltenden entsprechen Formen und Stufen der Sanktionen. Wenn 
gegen einen Brauch verstofen wird, so erfahrt diese Handlung die Mifbilligung 
oder den Tadel ihrer Gesellschaft. Wenn gegen eine Sitte verstofen wird, so 
erfahrt dieser Verstof% die Ablehnung oder eventuell den Ausschluf der Person, 
die versto&en hat, und schlieflich, bei eklatanten Rechtsbriichen, kommt es zur 
Durchfiihrung eines sehr formal festgelegten Rechtsverfahrens und damit zur 
Verhangung einer vorher kodifizierten Strafe. 

Soviel dariiber, was Gesellschaft ist, und damit auch dariiber, was das Soziale 
im Sinnverstand der Soziologie heute bedeutet. Ich habe nur noch erganzend 
auszufiihren — und das gehért mit zu diesem Begriff —, wie nun der einzelne 
AngehGrige einer Gesellschaft von diesen Regelungen betroffen wird. Zuniachst 
eine negative Feststellung: er wird nicht betroffen in seiner unverwechselbaren 
individuellen oder personalen Identitat, sondern — um es positiv zu sageh — er 
wird partiell und spezifisch betroffen, und zwar nach Mafgabe der gesellschaft- 
lichen Stellungen und Funktionen, welche er innehat, die dann innerhalb der 
Theorie den Namen ,Status* und ,,Position* tragen. Er wird also betroffen als 
Mann — iiberhaupt im Unterschied zur. ‘Frau; oder er wird betroffen als Fa- 
milienvater, oder er wird betroffen als Bauer, als Jugendlicher, als Verlobter, als 
Katholik, also im Hinblick auf diese Status und Positionen, die er entweder zu- 
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geschrieben oder erworben innehat. Und zwar wird er betroffen, ganz genau 
gesagt, durch die Verhaltenserwartungen der Bezugsgruppen, auf welche die 
jeweilige soziale Stellung bezogen ist. | 

Lassen Sie mich dieses Paket von Begriffen und meines Erachtens notwendigen 
Bezeichnungen ,Status“, ,Position*, ,Rolle*, ,Bezugsgruppe“ und schlieflich 
auch ,Norm*“ und ,Institution*, die ich noch nicht nannte, an zwei Beispielen 
entwirren, und zwar von dem Begriff der sozialen Rolle her. Sehen wir uns dazu, 
es ist ein viel benutztes Beispiel, etwas genauer die soziale Rolle des Lehrers an. 
Sie verlangt von dem Inhaber dieser Position, also des staatlich beamteten Er- 
ziehers, abgesehen von einer durch entsprechende Examina belegten Qualifika- 
tion, bestimmte soziale Einstellungen und Handlungen (im Sinne der Definition 
Max Webers), und zwar im Hinblick (a) auf seine Schiiler, (b) auf deren Eltern, 
(c) seine Kollegen und nicht zuletzt auch (d) auf seine Vorgesetzten. Diese Per- 
sonenkreise nennen wir die Bezugsgruppen seiner Rolle, oder die Rollensegmente. 
Seine Rolle kennt nun in der Tat fiir jeden dieser Personenkreise, jede dieser 
Bezugsgruppen, also fiir jedes Rollensegment, einen isolierbaren Satz von Erwar- 
tungen. So soll etwa der Lehrer seinen Schiilern nach Mafgabe des Lehrplanes 
Wissen vermitteln, aber nicht seinen Vorgesetzten. Oder er soll mit den Kollegen 
iiber die Versetzung eines Schiilers entscheiden, aber nicht mit den Eltern. Wenn 
er sich unkollegial benimmt, treffen ihn die Sanktionen der Kollegen, nicht jedoch 
die der Schiiler. Und ob er seinen Vorgesetzten den erwarteten Respekt erweist, 
ist sowohl den Eltern als auch den Schiilern gleichgiiltig, denn sie haben weder die 
Méglichkeit noch das Interesse daran, das Verhalten des Lehrers in diesem Segment 
zu kontrollieren und positiv oder negativ zu sanktionieren. So gehen wir nicht 
fehl, wenn wir in diesen Bezugsgruppen mit ihren Erwartungen die eigentlichen 
Autoren der gesellschaftlichen oder sozialen Rolle oder, sofern diesé Rollen bereits 
tradiert sind, die Rollen-modifizierende und Rollen-kontrollierende Instanz, bild- 
lich gesprochen die Regisseure dieser Rolle sehen. Ein zweites Beispiel. Stellen 
wir uns kurz den ganzen Rollenspiegel etwa einer Einladung vor. Die Rollen, 
die uns hier zufallen, sind gegeniiber dem Beisfiel der Berufsrolle des Lehrers 
fliichtiger und wechselnder Natur, aber deswegen doch nicht weniger prizis be- 
stimmt und bestimmbar. Alle Beteiligten wissen, daf sie in sorgfaltiger Toilette 
erwartet werden. Der Gast weif, daf& er der Hausfrau eine Aufmerksamkeit 
schuldet. Das werden in der Regel Blumen sein, wenn er nicht dem gastgeben- 
den Ehepaar in ausgezeichneter Freundschaft verbunden ist. Er kennt die Regeln 
fiir die Ubergabe dieses Angebindes, und sollte der Anlaf ein festliches Ereignis 
sein, so kann sich der Gast vor die Aufgabe gestellt sehen, und er weifs das, 
eventuell eine Rede halten zu miissen, falls er unter den Geladenen der Niachste, 
der Alteste oder der Befahigteste dazu ist. Auch die Gesprachsfiihrung unterliegt ein- 
deutigen Regeln. Selbst fiir die Einnahme der Speisen sind solche Regeln aufgestellt. 
Denken wir uns einen Gast, der sich etwa mit dem Messer an einer Kartoffel ver- 
greift. Er deklassiert sich, und niemand kann ihm praktisch, wenn das geschehen ist, 
helfen. Sein Status als erzogener junger Mann ist gefahrdet. Er hat eine geltende 
Norm verletzt, deren willkiirlich gesetzter Inhalt fiir den Bestand der Gesellschaft 
von keinerlei Bedeutung ist. — Was wir daran sehen, da unsere westlichen Nach- 
barn, vor allen Dingen die Amerikaner, das Verhaltnis Messer und Kartoffel in 
keiner Weise tabuiert haben. 

Dieses zweite Beispiel deutet auf Status-Rollen, die von allgemeinen Normen 
geregelt sind, und unter die wir durch bestimmte Ereignisse subsummiert werden 
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kénnen. Das erste Beispiel der Lehrerrolle demonstrierte eine Positions-Rolle im 
Zusammenhang eines groRen Normenkomplexes (Schulerziehung), den wir in der 
Soziologie eine Institution nennen. Dieser Begriff der Institution ist in der So- 
ziologie denjenigen Normenkomplexen vorbehalten, die spezifische gesellschaft- 
lichhe Funktionen definieren und diese spezifischen Personenkreisen zuschreiben. 
Das ist in der Regel im Aufbau des Gesellschaftlichen nur dann der Fall, wenn 
diese Regelungskomplexe fiir das System der Gesellschaft von — so Parsons — 
,strategischer* Bedeutung sind, das heift, daf$ auch der Inhalt der Regelungen fiir 
diese Gesellschaft von existenzieller Bedeutung ist. Parsons selbst umschreibt sein 
,strategisch* so: ,entscheidend fiir den Fortbescand der Gesellschaft in der Zeit“ 
und das heif&t nichts anderes als iiber die Generationen hin. Das Soziale ist in der 
modernen Soziologie also das geltend und interdependent sanktionierte System 
von Verhaltensstabilisierungen im Hinblick auf die Dauer in der Zeit. Das heift 
fiir unsere Fragestellung, daf& das Generative, das Verhaltnis der Generationen 
zueinander, die letzte und wichtigste formale Intention des Sozialen tiberhaupt ist. 

Dieses System von Traditionen kann meines Erachtens entscheidend nur von 
zwei notwendig aufeinander abgestimmten Determinanten her entscheidend ge- 
fiahrdet werden, und zwar einerseits von den geltenden Werten, unter die sich 
simtliche Regelungen fiigen miissen, auf der einen Seite, und von den Notwendig- 
keiten der materiellen Daseinsbewaltigung oder der materiellen Existenzgrundlage 
dieser Gesellschaft, die ja nur durdi eine Reihe eindeutiger Verhaltensregelungen 
funktionsfahig erhalten werden kann. 

Das Soziale ist, wiirde ich sagen — wenn ich noch einmal die ,,Determinanten“ 
der geltenden Werte und der materiellen Existenzgrundlage ins Auge fasse —, die 
sehr komplizierte, kulturspezifische Vermittlung dieser beiden zueinander. 

Ehe wir uns nun der Frage zuwenden, welche Bedeutung es fiir eine Gesell- 
schaft, Kultur oder Zivilisation hat, wenn die Ubertragung von Einstellungen und 
Verhaltensweisen von Generation zu Generation aussetzt oder Schwierigkeiten 
bereitet und zu Konflikten fiihrt, wollen wir uns noch eine Frage vorlegen, die 
sicher auch schon Ihre Vorstellung bedrangt: ,,Wie ist es méglich, daf$ der Mensch, 
das Individuum, die Person, im offenbaren Widerspruch zum Prinzip seiner Frei- 
heit diese unabsehbare Fiille von Regelungen, sozialen Regelungen und sozialen 
Zwingen iiberhaupt ertragen und auf sich nehmen kann?“ Vom uniformen Ge- 
brauch des Efbestecks bis zur Pflichterfiillung auf zweifelhaftem Posten? Wir 
kennen dazu zwei profunde Antworten, die der Anthropologie und die der Sozial- 
psychologie. 

Die Antwort der modernen Anthropologie, wie sie etwa durch Namen wie 
Plessner, Portmann, Gehlen, Rothacker reprasentiert ist, hei&t: Diese Regelungen 
sind fiir jeden einzelnen’eine Entlastung. Wir werden das gleich noch naher erlau- 
tern. Das Eigenartige und Gemeinsame dieser modernen Anthropologen ist, daf sie 
die Anthropologie aus ihren metaphysischen Klammern befreit haben und sich nicht 
mehr der herkémmlichen Hilfskonstruktionen der Anthropologie wie Geist und 
Leben, Seele und Leib, Bewuftsein und Kérper bedienen, ja nicht mehr im alten 
Sinne von diesen Dingen, Substanzen oder Prinzipien handeln, sondern von 
Strukturen. Uns interessiert hier die Struktur des Mensch-Weltverhiltnisses. Seit 
Uexkiill wissen wir, da das Tier in seine Umwelt durch einen sehr klaren moto- 
rischen Zwang eingepaft ist. Die Sinne des Tieres nehmen ein Signal aus dieser 
Umwelt auf und lassen es sofort und motorisch mit einer Handlung reagieren. 
Das heift, Antriebe und Reize sind so miteinander gekoppelt, (a8 sie nicht von- 
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einander lésbar sind. Es ist nun die Meinung dieser modernen Anthropologie, 
daf das Verhaltnis Mensch — Welt ganz anders gebaut ist, und zwar so, daf fiir 
den Menschen die Méglichkeit besteht — und sogar die Notwendigkeit — diesen 
Mechanismus Reiz = Handlungsantrieb aufzuheben. Der Mensch kann sich in 
seinen Handlungen auf Sachverhalte beziehen, die seiner Anschauung im Moment 
nicht gegeben sind. Und dieser senso-motorische Aufbau’ der menschlichen Welt, 
der also die Méglichkeit bietet, Antriebe zu hemmen, Antriebe zu horten, An- 
triebe zu verschieben, vollendet: sich letzlich in der Sprache. Sie erlaubt dem 
Menschen eine echte Vergegenstandlichung der Welt und damit auch den Aufbau 
eines tradierbaren Normengeriistes von institutionalisierten Verhaltensweisen, und 
zwar aus einem Bediirfnis nach Umweltstabilitat. Der Mensch stellt sich in dieser 
Anthropologie dar als reiziiberflutet, da er sehr weltoffene Sinne hat, instinkt- 
schwach, eindrucksoffen, unspezialisiert und eben deshalb mit Entscheidungen 
iiberlastet. Und der Entlastungsmechanismus, den er sich aufbaut, sind diese 
institutionalisierten, sozialen Verhaltensweisen, die seinem Bediirfnis nach Um- 
weltstabilitat gerecht werden. Rothacker hat’ deshalb sagen kénnen, daf der 
Mensch dank dieser Systeme seiner sozialen Regelungen in einer fast jeweils um- 
welthaft (im Sinne des Tier-Umweltverhaltnisses) beschrankten Welt lebe: den 
konkreten Gesellschaften als Strukturen aus hochselektiven Interessen und tra- 
ditionsfesten Haltungen und Gewohnheiten. An die Stelle einer angeborenen 
Lebensweise treten erworbene Lebensstile. Ich habe vorhin auf die Bedeutung der 
Sprache hingewiesen. Dazu sagt Rothacker: die Sprache der argentinischen Pferde- 
hirten, der Gauchos, kenne iiber 100 Worter fiir Pferde und das, was mit Pferden 
_zusammenhingt, aber sie verfiige nur iiber 4 botanische Bezeichnungen. Dieses 
Beispiel dokumentiert den hochselektiven Charakter der Kultur in der Umgangs- 
sprache, die ja eine Abbildung der uns verfiigbar gehaltenen, spezifisch entlasteten 
Welt ist. Das ist also die Anwort der Anthropologie: Entlastung. 

Eine zweite Antwort auf die Frage ,Wie ist es mdglich, daf§ der Mensch dieses _ 
System von Regelungen ertragt?“ kommt von der Sozialpsychologie. Sie lautet 
hier Internalisierung, das heift Verinnerlichung dieser Normen im Sozialisie- 
rungsprozef§ des Menschen, der hier als Lernprozef$ oder Erziehungsprozef be- 
schrieben wird. Wir kénnen da verschiedene wichtige Stufen unterscheiden. Diese 
Lehre wurde zunichst stark von Freud beeinfluft, der schon den Erfahrungen 
des Sduglingsalters fiir die Sozialisierung entscheidende Bedeutung zuschrieb. Er 
war davon iiberzeugt, da bestimmte Charakterprigungen auf die Saugerfah- 
rungen und Saugenttduschungen zuriickgehen und etwa bei der Reinlichkeits- 
dressur erfahrene iibermafige Strenge zu Pedanterie, Geiz und Ahnlichem fiihre. 
Alle diese Auffassungen sind heute inzwischen umstritten und werden eigentlich 
auch in der Sozialpsychologie nicht mehr ganz ernst genommen, und zwar einfach 
aus einem rein wissenschaftlichen Grunde, denn sie lassen sich praktisch nicht 
verifizieren, Weniger umstritten ist dagegen die Annahme Freuds, daf der 
junge Mensch friihzeitig nach Identifikation mit dem _ gleichgeschlechtlichen 
Elternteil strebe und sich deshalb, weil er die Fahigkeit und das Bediirfnis hat, 
sich zu identifizieren, die elterlichhen Gebote und Verbote introjiziert, inter- 
nalisiert und so zum Aufbau des Uber-Ich, des Gewissens verwendet. Dieses Ge- 
wissen erscheint dann als ein das biologische Gleichgewicht, das wir Gesundheit 
nennen, iiberlagerndes, normatives Gleichgewicht, welches die Variationsbreite des 
tunlichen oder méglichen Verhaltens definiert dder ordnet. Auch diese Kon- 
zeption raumt der Ubernahme der Sprache durch den Heranwachsenden als dem 
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Grundschema fiir die Ordnung der Sach- und Personenwelt, eine hervorragende 
Stellung ein. 

Die’ Sozialpsychologie (ich folge hier P. R. Hofstatter) betrachtet es geradezu 
als ein kritisches Zeichen dafiir, da& Kulturen in ihren Selbstverstindlichkeiten 
und Traditionen fragwiirdig oder unzweckmiafig werden, wenn diese Kulturen 
und Gesellschaften nach einer rationalen, wissenschaftlichen Gestaltung des So- 
zialisierungsprozesses suchen. Das fiihrt in aller Regel zunachst zu einer sehr 
hohen Unstetigkeit des Verfahrens. Wenn wir uns etwa an den schnellen Wandel 
der Erziehungsmaximen unserer Gesellschaft in den letzten 50 Jahren erinnern, 
so drangen sich uns die Schwierigkeiten der rationalen oder wissenschaftlichen 
Planung des Erziehungsprozesses geradezu auf, welche die so wichtige Einheit und 
Kontinuitat der padagogischen Einwirkungen auflésen. 

Das gilt nicht nur fiir die Richtungskampfe der professionell praktizierten 
Schulerziehung, die im Zuge dieser Entwicklung eine immer gewichtigere Bedeu- 
tung gewinnt. Vergessen wir nicht, daf§ neben der professionell praktizierten 
Erziehung noch andere erziehende Institutionen auf den Heranwachsenden ein- 
wirken, Institutionen, die sich sich den Intentionen und der Kontrolle padagogi- 
scher Rationalitat weitgehend entziehen wie die Familie einerseits und die Massen- 
medien andererseits. 

Ich denke, dafS$ dieser kurze Einblick in das begriffliche Instrumentarium der 
Soziologie und der Hinweis auf zwei Fundamentalbefunde der Anthropologie und 
Sozialpsychologie im Hinblick auf unsere Problematik zu folgenden Feststellun- 
gen fihrt: 


1. Das Soziale ist durch und durch auf Uberlieferung, auf generative Ubertragung 
hin angelegt, 

2. das Gelingen der Ubertragung gesellschaftlicher Einstellungen und Verhaltens- 
weisen auf die Nachwachsenden ist die entscheidende Probe auf die intendierte 
Geltung des Sozialen in der Zeit, die nach uns kommt. 

Von diesen Feststellungen her diirfen wir Schwierigkeiten und Konflikte zwischen 
Generationen als Ubertragungskrisen und somit als Symptome fiir die vermin- 
derte und unter Umstianden radikal gefahrdete Ubertragbarkeit des (konkreten) 
Sozialen definieren. 

Mit dieser Definition des Generationskonfliktes als Ubertragungskrise haben 
wir meines Erachtens einen fruchtbaren, ja notwendigen Ansatzpunkt zu seiner 
Aufhellung gewonnen. 


Soweit ich sehe, sind von diesem Ansatzpunkt aus im Hinblidk auf unsere 
Gesamtthematik vor allem drei Fragen zu erértern.. 

Frage 1: Ist die Ubertragungskrise, das hei&t der Generationskonflikt, vor dem 
= erage eine Krise des Ubertragungsmechanismus, also eine Krise der Erzie- 

ung | 

Die nahere Untersuchung dieser Frage hatte sich mit dem Wandel der erzie- 
herischen Praxis und der paidagogischen Theorie und méglicherweise auch mit den 
Veranderungen der psychosomatischen Disposition der Zéglinge, als den hier 
denkbaren Variablen, zu befassen. Es erschwert nun die Formulierung weiterer 
Fragen, da wir hier beréjts auf einen meines Erachtens noch keineswegs hinrei- 
chend bearbeiteten, aber Qgendlich viel beredeten Wirkungszusammenhang tref- 
fen, nimlich den, der sich um di Komplexe a) pidogogischer Reformen, Reform- 
padagogik, b) der Akzeleration des Reifeprozesses und c) um die gefahrdete Berufs- 
reife der 14- bzw. 15-jahrigen Schulabginger gruppiert. 
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Frage 2: Sind die Folgen der Ubertragungskrise, also der sogenannte Genera- 
tionskonflikt durch die Jahre der nachpubertaren Adoleszenz limitiert, oder wird 
der Jugendprotest iiber die eigene EheschlieSung auf den eigenen Erwachsenen- 
status oder die eigene Elternposition mit transferiert, und in welcher Weise? 

Handelt es sich hier nur um einen Jugendprotest, um eine Anomie des Jugend- 
verhaltens, oder vielmehr um einen Generationsprotest, der auch den zukiinftigen 
Erwachsenenstatus der Protestierenden und seine Erwartungen iibergreift? Wenn 
ich zu dieser, meines Erachtens noch nicht untersuchten Frage introspektiv eine 
Hypothese aufstellen darf, so méchte ich sagen, da die Schwelle der eigenen 
Familiengriindung erhebliche Einstellens- und Verhaltensinderungen bei mir und 
auch bei allen meinen Altersgenossen markiert hat, und ich meine auch ihnliches 
heute bei dem Ubergang von Jugendlichen in den Erwachsenenstatus immer wie- 
der beobachten zu k6nnen. 

Frage 3: Erst unsere dritte und letzte Frage sollte, nach wenigstens hypotheti- 
scher AufschliefSung der beiden vorhergehenden, sich der méglicherweise gravie- 
renden Destruktion des Sozialen, des sozialen Systems unserer Gesellschaft selbst 
zuwenden. 

Ehe ich dazu einige abschlieSenden Bemerkungen mache, muf ich Kritik an 
meinem, Ihnen vorgetragenen Uberblick iiber die Struktur und Funktion des So- 
zialen selbst iiben. Ich habe, um die Ubersicht nicht noch mehr als die Sache unbe- 
dingt gebot, zu komplizieren, die Strukturskizze des Sozialen, die ich entworfen 
habe, viel zu sehr auf die Statik und Stabilitat der Regelungen hin zugeschnitten, 
wobei ich zu meiner Entschuldigung aufer der eben bekannten didaktischen 
Uberlegung auch noch einen Nebengedanken eingestehen muf. Das Faszinierende 
an diesem von Menschen erwirkten sozialen Zusammenhang zu einer Welt ist 
nicht, daf§ er diese (auch wieder) verandern kann, sondern daf er ihr trotz aller 
Wirrnis der Einzel- und Gruppenstrebungen iiberhaupt Bestand und Dauer zu 
verleihen vermag. Nun, die Sozialgeschichte lehrt, wie wandlungsfahig und pla- 
stisch die von mir beschriebene Struktur des Sozialen ist und wie hoch ihre Reak- 
tionsfahigkeit auf Veranderungen in ihren Existenzbedingungen. Ich erinnere nur 
an die Verwandlung unserer Gesellschaft von einer vorwiegend agrarischen in eine 
ganz entscheidend industriell bestimmte in zwei oder drei Generationen. Diese 
Leistung ist der Elastizitat der einzelnen Rollenstrukturen zuzuschreiben, deren 
»Charta* (wie Malinowski sagt), umgeschrieben wird in der tag-tagHthen Verar- 
beitung und E®$ung von Problemen und Konflikten. Ich sprach deshalb auch kurz 
von den Bezugsgruppen als den Autoren oder Regisseuren, das heif$t Umdeutern, Um- 
interpretierern dieses gesellschaftlichen Rollenspiels. Damit nun ein Einverstandnis 
in diesem Wandel sich nicht einspielt, und die Plastizitat der Rolle versagt, miissen 
meines Erachtens schon gravierende Widerstinde auftauchen, oder, und das scheint 
mir fiir unsere aktuelle Situation bezeichnend zu sein, entscheidende Funktionen 
nicht umgebildet, sondern einfach abgebaut, stillgelegt oder durch andere aufge- 
hoben werden. Das heift, da& das Ubertragbare, das Tradierbare funktionslos 
wird, so daf& das Tradierbare, und zwar die Substanz und der Inhalt des Tradier- 
baren, gleichsam Liicken aufweist, fadenscheinig wird und der Sanktionsmechanis- 
mus, der die Ubertragung bisher gesichert hat, abstirbt. Man wird immer dann 
auf diese Strukturverluste des Sozialen selbst, d. h. der tradierbaren Substanz 
schlieRen miissen, wenn die Ubertragungskrise, die wir betrachten, also der Gene- 
rationskonflikt, keinen oppositionellen Rapport aufweist, sondern einen rapport- 
losen Zustand zwischen der alteren Generation und der Jugend herauffiihrt. 
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Wie ein solcher rapportloser Zustand aussieht, méchte ich an einer Zuschrift, 
die ein Midchen im Zusammenhang mit der Diskussion um den Eichmann-Prozef 
jetzt an die ,,Zeit* gesandt hat, aufzeigen: ,,Sie schreiben, da& wir uns als Deutsche 
ohne Unterschied, nur um unserer Deutschheit willen aller dieser ScheuSlichkeiten 
zu schamen hitten. Sie spielen da auf ein Nationalgefiihl an, das es in der heutigen 
Jugend nicht mehr gibt. Da das Deutschtum wiahrend der Nazizeit bis zum Ekel 
mifbraucht und in seinem Namen die schindlichsten Verbrechen begangen wur- 
den, ist es nur eine logische Folgerung,“ [das rationale Moment der Argumentation 
ist sehr aufschlufreich], ,da8 jedes nationale Gefiihl in uns erstorben ist. Wir fiihlen 
uns nicht als Deutsche. Das iiberhebliche nationale Bewuftsein unserer Eltern war 
es doch gerade, das sie blind in die Arme der Nazis getrieben hatte, und sie haben 
nicht nur Schuld auf sich geladen, sie tragen auch die Last der Scham, der Schande 
und der schweren Strafe. Von uns Erben dieser Schuld aber wire es unbillig und 
tdricht, ja geradezu riickstindig, uns all dieser Scheuflichkeit als Deutsche zu schi- 
men“ [nun kommt die entscheidende Aussage], ,nur weil wir zufallig in Micttel- 
europa geboren wurden“. Dieses Zufallige, das hier die Legitimation bietet, enthalt 
doch nicht mehr und nicht weniger als die Frage: Wieso bin ich Deine Tochter, 
wieso bin ich Dein Sohn, was willst Du iiberhaupt von mir? 

Ebenfalls aus der ,,Zeit*, und zwar aus dem Feuilleton vom 24. 2. 61, méchte ich 
den Inhalt einer mit Verve vorgetragenen Verteidigung der ,,niichternen“ Jugend, 
unserer Jugend, entnehmen, also dieser Jugend, die uns nur zufiallig als Eltern hat, 
und zwar weil sie zufallig in Mitteleuropa geboren wurde. Der Verfasser, ein jun- 
ger Theologe Eckart Kroneberg, meint, sie ware zu kennzeichnen durch alle jene 
Worter unserer Sprache, die auf -losigkeit enden. Dieses aufschlufreiche, apologe- 
tische Selbstportrait eines jungen Theologen glaubt, ausgehend von dem gestei- 
gerten Leibbewuftsein iiber das bewufte Benutzen des Geschlechtlichen, iiber die 
durch Restemotionen nachsichtig kaschierte Beziehungslosigkeit zur Familie, die 
Verstandnislosigkeit gegeniiber dem Beruf und jedem Arbeitsethos, das fehlende 
Staatsbewuftsein und die radikale religidse Bediirfnislosigkeit, einen neuen Men- 
schentyp bezeichnet zu haben, den wir mit ihm vorbehaltlos bejahen miiften: 
»Ein neuer Mensch: frei von Vorurteilen, frei von Prinzipien und wirklichkeits- 
feindlichen Ideen und Ideologien, ein Mensch, frei vom Zwang gesellschaftlicher 
Gesetze und politischer Ressentiments, ein Mensch, nur noch in aktuellen Bezie- 
hungen existierend, springend von einer Méglichkeit zur anderen, allen Méglich- 
keiten gedffnet, unbefestigt — also immer beweglich und bewegt und also frei fiir 
jede neue Begegnung in jedem netien Augenblick, ein Mensch, angelegt auf die 
Bejahung seines Mitmenschen, frei also wie nie zuvor und voller Verhei&ungen 
wie nie zuvor.*“ 

Ich kann nur sagen: Welcher Mut, und welche ahnungslose Blindheit vor den 
Gesetzen der Menschenwelt. Welche Tauschung iiber die Entlastungsbediirftigkeit 
des homo sapiens, welche Tauschung iiber das Regelbediirfnis des homo ludens und 
iiber das Kontinuitatsbediirfnis des homo faber. Ein newer Mensch? Nein, zunachst 
eine, fiir einen Gebildeten einfach unerlaubte Tauschung im Urteil! Einen Men- 
schen, nur in aktuellen Beziehungen existierend, springend von einer Méglichkeit 
zur anderen, und allen Méglichkeiten gedffnet, also unbefestigt, ohne Werk, ohne 
Tat, ohne Arbeit, ohne Pflicht, ohne Ziel, ohne Sorge, ohne Hinfalligkeit, ohne 
Vorfahren und ohne Nachkommen, hat es auf dieser Erde bisher nie gegeben, 
weder in den Altesten familienhaften Gruppierungen, noch als Sippe, noch als 
Stamm, noch als Volk, noch als Gesellschaft. Ein solcher Mensch ist nur denkbar 


110 


als Verstofiener oder Entlaufener. Und die Mitmenschen, auf deren Bejahung er 
angeblich angelegt ist — da es nach Kroneberg nicht die Eltern sind, nicht die Be- 
rufsgenossen, nicht die Glaubensgenossen — er sagt dazu: ,alles das ist bei den 
Jungen heute nicht mehr drin* — kénnten nur die Mitentlaufenen sein. Solch ein 
neuer Mensch und seine Mitmenschen, waren auf jeden Fall, nach dem Ausweis 
unserer Erkenntnisse, die letzten Menschen. 


Ich sagte ,eine unerlaubte Tauschung im Urteil“ und méchte mit Nachdruck hin- 
zufiigen: wohl auch bereits eine krasse Uberzeichnung des Befundes. Verallge- 
meinerung personlicher Erfahrungen ist zwar ein Modus, in dem wir uns alle die 
Welt fiir unser Orientierungsbediirfnis verfiigbar machen, aber seine Grenzen sind 
doch zu offensichtlich. Nur in einem Punkt, auf den es hier ankommt, trifft sich 
die Aussage Kronebergs mit dem Befund objektiver, wissenschaftlich erarbeiteter, 
kontrollierter Feststellungen, namlich in der Verneinung des oppositionellen 
Rapports, wie er dagegen fiir die Fixierung des Generationsproblems etwa in der 
Ideologie der Jugendbewegung geradezu konstitutiv war. 


Wir stehen heute nur noch in eng begrenzten Sozialbereichen vor einem ver- 
gleichbaren Generationskonflikt, in dem es um die eigene Verantwortung einer 
iiberlieferten Sache geht: in allen den Bereichen, wo die soziale Existenz der jungen 
Generation trotz der Dynamik unserer Gesellschaft auf konkrete Nachfolge ge- 
stellt ist: auf dem Bauernhof, im Geschaft und im eigenen Betrieb. Hier gibt'¢s 
sachbezogene Differenzen: selbst die Gattenwahl ist hier sachbezogen. Jedenfalls 
ist es bis auf unsere Generation so gewesen. Vielleicht sollte es nach dem Entwurf 
der Jungen heute nicht mehr sein. Wir wollen diesen sachbezogenen Konflikt hier 
ausklammern, er hat seine eigene Struktur und seinen eigenen Ablauf, der aber fiir 
die gegenwartige Gesamtsituation atypisch ist. Wir wollen unseren Blick vielmehr 
auf den Teil unserer Gesellschaft richten, in dem das Verhaltnis der Generationen 
jeder Sachbezogenheit entbehrt. Dieser Teil der unselbstindig Beschaftigten und 
abhingigen Existenzen ist im letzten Jahrhundert in unserer Gesellschaft von etwa 
rund 20 v. H. auf iiber 75 v. H. angestiegen, jedenfalls eindeutig zu ,,verfassungs- 
andernder“ Mehrheit gelangt. Die soziale Majoritat unserer Gesellschaft sieht ihre 
materielle, tatige Existenz nicht mehr in der elterlichen vorgeformt und konkret 
bestimmt, sondern auf von den Eltern nur peripher beeinflu&bare berufliche Fahig- 
keiten und Méglichkeiten gestellt. Das Tradierbare sind nicht mehr konkret 
gelebte Verhaltensstrukturen, sondern verbale Abstraktionen einer spezifischen 
sozialen Existenz auf eine spezifisch unterschiedene und andere. Damit ist aber in 
75 von 100 Fallen das verbal aus der Elternexistenz Abstrahierte oder Abstrahierbare 
der nachfolgenden Generation nicht mehr adaquat. Diesen Struktur- und Reali- 
tatsverlust des unmittelbar Ubertragbaren in einer mobilen Gesellschaft miissen 
wir z. B. hinter dem Funktionsverlust der Vaterrolle erkennen, um ihn iiber allen 
Auferlichkeiten der Trennung von Arbeitsstatte und Familie, die oft erlautert 
sind, zu verstehen. 


Der Funktionsverlust der Vaterrolle %eht nicht allein darauf zuriick, daf der 
Junge den Vater im Laufe des Tages nicht vor sich hat, sondern daf er tiberhaupt 
im unklaren iiber die Stellung seines Vaters in der Welt bleibt. Zur Erhellung des 
Vaterbildes bei Kindern und Jugendlichen haben wir im Rahmen einer empiri- 
schen Untersuchung in den vier Volksschulen, und zwar im 4. und 8. Schuljahr, 
und in der Oberstufe der Berufsschule einer bergischen Industriestadt unvorberei- 
tet Aufsitze mit dem Fhema: ,Der Arbeitstag meines Vaters* schreiben lassen. Ich 
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méchte Ihnen einige dieser kurzen Aufsaitze vorlegen. Der erste stammt aus dem 
8. Schuljahr, die iibrigen simtlich aus dem 4. Schuljahr. 

Aufsatz Nr. 1: ,Mein Vater ist Schlosser bei der Firma X in Y. Morgens um 5 
Uhr steht er auf, macht sich fertig und geht um 6 Uhr zur Arbeitssteile, die nur 
5 min. von unserem Hause entfernt liegt. In der Umkleidekabine zieht er sein 
Arbeitszeug an und geht an seine Arbeitsstelle. Mittags um 12 Uhr bringt meine 
Mutter ihm das Essen, dann hat er nimlich 1 Stunde Mittagspause. Dann geht er 
wieder an seine Maschine und arbeitet weiter. Abends um 18.30 Uhr hat er Feier- 
abend, zieht sich um, und ist um 18,45 Uhr im Hause. Wir essen dann zusammen 
Abendbrot. Nach dem Essen liest mein Vater die Zeitung und lat sich das Neueste 
vom Tage erzahlen. Wenn er dann nichts besonderes mehr vor hat, geht er 
schlafen.“ 

Sie sehen, von der qualifizierten Arbeit des Industriefacharbeiters und «on allem 
dem, was er mit seiner Leistung erwirbt und sich zufiigen kann, was er auch im 
Blick der Kollegen wirklich als Ansehen genieft, ist hier gar keine Spur. Das ist 
aber nicht nur beim Industriearbeiter so. 

Aufsatz Nr. 2: ,Mein Vater ist Sekretar im Biiro. Er muf viel arbeiten, was 
ihm der Chef vorlegt. Er fangt seine Arbeit um 1/28 Uhr an. Er arbeitet in einem 
Biiro. Er schreibt und schreibt, und geht hin und her. Er muf Biicher holen. 
Meistens kommt er um 1/26 Uhr. Nach 6 Uhr macht er Holz, dann legt er sich auf 
die Couch.“ 

Aufsatz Nr. 3: ,Mein Vater ist beim Gericht. Er beginnt um 1/210 Uhr. Mein 
Vater hat einen weiten Weg. Darum geht er zu Fuf. Er arbeitet beim Gericht. Er 
guckt, ob alles nachgesehen ist. Nachmittags kommt er um 2’ Uhr nach Hause. 
Dann legt er sich hin.“ 

Vielleicht iiberrascht es Sie, daf das Vaterbild des Beamten und leitenden Beam- 
ten nicht praziser konturiert ist, vielleicht neigen Sie aber auch zu der Ansicht, daf 
von zehnjahrigen kein klarer strukturiertes Vaterbild zu erwarten ist. Wir wollen 
weitersehen. ' 

Aufsatz Nr. 4: ,Mein Vater hat den landwirtschaftlichen Beruf erlernt. Morgens 
steht er schon friih auf. Zuerst werden die Kiihe gemolken, dann werden die 
Pferde und Schweine gefiittert. Wenn er alles versorgt hat, trinken wir Kaffee. 
Dann nimmt er die Pferde und geht auf das Feld. Gestern hat er das Kartoffel- 
stiick abgeeggt. Wenn ich friih aus der Schule komme, rufe ich ihn zum Mittag- 
essen. Dann essen wir. Wenn er miide ist, legt er sich 5 Minuten auf das Sofa. Hat 
er ausgeschlafen, wird weitergearbeitet bis 5 Uhr. Dann muf gemolken und gefiit- 
tert werden. Wenn er gegessen hat, geht er ins Bett. Sonntags geht er mit uns 
spazieren.“ 

Obwohl Bauernkinder in der Regel nicht wortgewandter und federflinker sind 
als andere (in allen 4 Aufsatzen sind iibrigens die Rechtschreibfehler eliminiert), 
vermittelt uns dieser letzte Aufsatz ein wesentlich klareres und substantielleres 
Vaterbild als die vorhergehenden. Wir besitzen rund 500 solcher Aufsitze und ich 
bitte, mir zu glauben, da das Vaterbild, das uns in diesen Aufsatzen entgegentritt, 
eindeutig im Sinne der mitgeteilten Beispiele variiert: Der Vater in der durch die 
tradierte Realitat des Hofes gehaltenen Landfamilie ist dem Kinde in cinem dop- 
pelten Sinne gegenwirtig, nicht nur zeitlich iiber den Tageslauf hin, sondern auch 
in seinem ganzen Verhalten und Handeln in der Arbeitswelt. Ein ahnliches Bild 
finden wir auch bei Kindern von selbstandigen Gewerbetreibenden. Im Unterschied 
zu diesem gegenwartigen und tatigen Vater tritt uns bei den Kindern der Arbeit- 
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nehmerfamilien ein iiber den Tagesablauf hiniiber abwesender Vater entgegen, 
dessen Arbeitsleben iiberwiegend als Quantitat — mit Marx gesprochen: als ver- 
kaufte Zeit — iiberraschend exakt fixiert ist, dessen Qualitit jedoch entweder 
vollig unbestimmt und unbegriffen bleibt, oder in grotesker Verzerrung auf- 
scheint. Und wenn dann der Vater anwesend ist, dann liest er Zeitung, liegt auf 
der Couch, geht schlafen, oder er tut das, was das Kind, vor allem der Junge, sonst 
im Auftrage der Mutter — und meistens nicht sehr gern — tut: Holz oder Kohlen 
holen und ahnliches. Oder er tut das, was das Kind will, da& er tue: er spielt mit 
ihm. Dieser letzte Zug tritt uns in zahlreichen Aufsatzen noch weit starker ent- _ 
gegen als hier in den mitgeteilten. 7 

Dem skizzierten Funktionsverlust der Vaterrolle lassen sich andere gleichsinnige 
Tendenzen, in unserer Zeit meist positiv bewertete Emanzipationsbewegungen 
an die Seite stellen. Ich méchte nur 3 Beispiele herausgreifen: 

a) Die Emanzipation der Junior-Familie von den Altfamilien, 
b) die Emanzipation der Frau und 
c) die Emanzipation des Kindes. 

Zu a): Die iiberwiegende Mehrheit aller Familiengriindungen vollzieht sich 
heute auferhalb des elterlichen Hauses bzw. auferhalb der. elterlihen Wohnung 
des Mannes oder der Frau, also neo-lokal. Bezeichnenderweise wird diese Entwick- 
lung nicht nur als eine ungesuchte Folge der zu iiberragender Bedeutung gelangten 
Mietwohnung hingenommen, sondern als neue Norm mit entsprechenden Verhal- 
tensregelungen und -erwartungen sanktioniert: Wir sind heute alle davon iiber- 
zeugt, dai das Zusammenhausen von Alt und Jung selten gut tut und da man es 
nach Méglichkeit vermeiden sollte. 

Zu b): Auf die Emanzipation der Frau, die sich in den letzten Generationen 
volizogen hat, sind wir besonders stolz. Sie lauft auf die grundsatzliche Nivellie- 
rung der Geschlechtsrollen in der Offentlichkeit hinaus, auf die ,Gleichberech- 
tigung“ der Frau. Wahrend bisher alle Kulturen, die unserer Analyse iiberhaupt 
zuganglich sind, darauf angelegt waren, die sozialen Rollen von Mann und Frau 
so zu definieren, da sie das Verhaltnis der Geschlechter von Konkurrenz und 
Rivalitat entlasteten, ist dieses Ordnungsprinzip jetzt erstmalig verlassen und ein 
weites Feld fiir die gesellschaftliche Konkurrenz von Mann und Frau eréffnet. 

Zu c): Die Emanzipation des Kindes, wie sie von der Padagogik, insbesondere 
von der Reformpadagogik vollzogen worden ist, hat Hannah Ahrendt fiir die 
Krise unserer Erziehung verantwortlich gemacht und am Beispiel der U.S.A., dem 
Land der grd&ten Erziehungsschwierigkeiten analysiert: zum Zwecke dieser Eman- | 
zipation sei mit allen Mitteln der Verlust der Autoritat des Erziehenden gegeniiber 
den Kindern geradezu produziert worden. 

Dieser Drang zur Amtoritatsentéuferung der Erzieher wurzele aber tief in einer 
Traditionskrise, das heift in einer dubiosen Haltung zum Raum des Vergangenen 
und des iiberliefert Gegenwiartigen. Dem Verlust der Autoritat gehe in Wahrheit 
die Flucht vor der Verantwortung voraus. ,Radikaler konnte der allgemeine 
Autorititsverlust in der Tat sich kaum dufern, als in dem Ubergreifen in die 
prapolitischen Bereiche, in denen Autoritat von der Natur selbst diktiert und von 
allen geschichtlichen Verainderungen und politischen Verfassungen unabhingig zu 
sein schien. Deutlicher konnten auf der anderen Seite moderne Menschen ihre 
Unzufriedenheit mit der Welt, ihr Unbehagen mit dem Bestehenden, gar nicht 
kundgeben, als durch die Weigerung, ihren Kindern gegeniiber die Verantwortung 
fiir alles das zu iibernehmen. Es ist, als ob sie ihm taglich sagten: In dieser Welt 
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sind auch wir nicht sehr verlaflich zu Hause, und wie man sich in ihr bewegen 
soll, was man dazu wissen und kénnen mu&, ist auch uns nicht bekannt; ihr miift 
sehen, wie ihr durchkommt, uns jedenfalls sollt ihr nicht zur Verantwortung 
ziehen kénnen, wir waschen unsere Hande in Unsthuld*. Nach Hannah Ahrendt 
bedeutet diese Emanzipation des Kindes einen Verstof gegen die doppelte Ver- 
antwortung, in der jede Erziehung steht, und zwar die fiir das Kind der Welt 
gegeniiber, und die fiir die Welt dem Kind gegeniiber. Die Emanzipation des 
Kindes hat gegen diese Verantwortung das Kind praktisch der — so schreibt 
Hannah Ahrendt— Tyrannei der Kindergruppe, d. h. also der Gleichzeitigen, iiber- 
antwortet, gegen die das Kind wegen ihrer zahlenmafigen Obermacht nicht 
rebellieren kann, und mit der es wegen seiner Kindlichkeit nicht zu rasonnieren 
und aus der es auch selbst nicht zu fliehen vermag. Die Reaktion auf einen solchen 
Druck ist ein Verhaltensmuster dieser so Erzogenen, das uns heute auch in Deutsch- 
land nicht mehr fremd ist. Auf der einen Seite tragt es die Ziige des Gruppen- 
konformismus und auf der anderen die der Haltlosigkeit. 

Soviel zur Frage der Emanzipationen als einer den Strukturverlust der UOber- 
lieferungsinhalte bezeichnenden Zeitsignatur. 

Einen anderen Aspekt, den wir gesondert ins Auge fassen miissen ist der 
unseres Wohlstandes, der Zusammenhang von Harte der Existenz einerseits und 
Wohlleben andererseits mit den Erziehungspraktiken ist schon friih bemerkt 
worden. Ich habe hier gerade ein kurzes Zitat von Lorenz von Stein aus dem 
Jahre 1852 zur Hand. Er sagt von der Erziehung, daf sie ihrem Wesen nach 
Starke und geistige Willenskraft des Menschen erzeuge und es daher als allgemeine 
Regel gelte, ,daf die Erziehung um so ausgebildeter ist und um so strenger 
gehandhabt wird, je mehr dufere Gefahren die Existenz der Gesellschaft be- 
drohen*, und daf die Erziehung in demselben Mafe, in demselben Grade gegen 
die Entwicklung dieser Energien gleichgiiltiger wird, in welchem die Sicherung 
des Daseins anwachse. Im allgemeinen aber sei das Merkmal der erschlaffenden 
Erziehung einerseits der Mangel der Achtung vor dem Alter, und [jetzt kommt 
der Aspekt, den ich belegen will] andererseits der Stolz der Unmiindigen auf die 
Geniisse, welchen ihnen ihr Reichtum bietet. Wo beides erscheint, da ist hohe 
Gefahr, daf& mit dem ersten Punkt die Grundlage aller sittlichhen Ordnung unter- 
graben, mit dem zweiten die Entwertung der edleren Eigenschaften gegeniiber 
dem Grade fiir den Unmiindigen ja doch unzweifelhaft zufilligen Besitz des 
Reichtums eintreten wird. 

Was hier nicht im Hinblick auf eine konkrete Situation definiert ist, erleben wir 
heute in spezifischer Ausprigung auf Schritt und Tritt: Einkommensunterschiede, 
die heute die jungen ledigen Leute vielfach gegeniiber ihren Eltern — wir denken 
nur an die gesamte Leistungsentlohnung — privilegieren: Das heift also, wir 
stehen heute auch vor dem Phinomen einer eigenartigen, werktitigen jeunesse 
dorée, also einer vergoldeten Jugend oder Vergoldeten Unmiindigkeit, das wir 
auf keinen Fail bei unseren Erérterungen iibersehen sollten. Diese Verhiltnisse 
fiihren unter anderem dazu, daf die Jugend betont ein vermindertes Streben 
erkennen laft, erwachsen zu sein (Twen-Kult). Mit dieser Erscheinung korrespon- 
diert ein anderer Trend, der uns zwingt uns mehr mit uns Erwachsenen selbst zu 
beschaftigen: der Drang der Erwachsenen, immer jung sein und bleiben zu wollen. 

Hier kommt ein gravierender Bruch, den schon eigentlich unsere Eltern voll- 
zogen haben zu der vollen Entfaltung seiner zunachst nicht deutlich iibersehoaren 
Eigengesetzlichkeit. Schon unsere Eltern haben in rationaler Verarbeitung der 


“<8 


114 


Fortschritte der arztlichen Kunst in der Erhaltung geborenen Lebens das Ge- 
schlechtliche von der Nachwuchserwartung getrennt. Diese Emanzipation: des 
Geschlechtlichen inthronisiert den an sich und der Sache nach voriibergehenden 
relativen Wert des Jugendlichen oder der Jugendlichkeit zu einem absoluten Wert 
und liefert sich diesem illusorischen Mafstab aus und entledigt sich. damit auch 
seiner natiirlichen Autoritit, wie sich unsere Eltern bereits der Daseinslasten des 
natiirlichen Nachwuchses rational entledigten. 

Mir kam es mit diesen illustrativen Hinweisen auf entscheidende Struktur- 
briiche, die unsere industrielle Existenz von aller vorindustriellen Uberlieferung 
trennen, darauf an, uns, die Elterngeneration, darauf hinzuweisen, da& wir und 
unsere Eltern bereits Schritt fiir, Schritt die Uberlieferung als ein fundamentales 
Prinzip der Daseinsbewiltigung durch die scheinbar voraussetzungslose und fol- 
genlos-aktuelle Ratio ersetzt haben. Wir haben als Vollstrecker des 19. Jahrhun- 
derts damit das Haus des 9. Gebots — eine fundamentale Struktur des Sozialen — 
auf das Sentimentale reduziert, auf das Sentimentale und das Private. Nun, da’ 
unsere Versuche, das Sentimentale, das einzige, was wir noch in Handen haben, 
zu tradieren auf ein nur dem Augenblick und seinen rational kalkulierbaren 
Chancen verhaftetes Objekt treffen, iiberfallt uns Verzweiflung und Ratlosigkeit. 
Ich glaube, daf jeder direkte verbale Versuch der Einflu&nahme im Sinne unserer 
Bestiirzung und unserer verletzten Gefiihle auf dieses Objekt Jugend das Mif- 
verstandnis nur noch manifester prazisieren muf und wird. 

Was ist zu tun? Ich weif$ es nicht genau. Alle meine Uberlegungen dringen 
jedoch auf die Erkenntnis hin, da wir (1) nicht die Jugend, die nur der Spiegel 
unserer Widerspriiche, der Widerspriiche unserer hauslosen Welt ist, bei diesem 
Tun zum Gegenstand haben, sondern unsere Widerspriiche und damit uns selbst. 
Und daf es (2) darauf ankommt, daf$ wir das von unseren Eltern und uns Ent- 
bundene, das in seiner Ungebundenheit iibermachtig Gewordene, sicher unter 
Handhabung der uns gleichzeitig zugefallenen Potenzen und Méglichkeiten selbst 
zu einer neuen sozialen Ordnung binden miissen. 

Es gibt Zeichen dafiir, daf& wir tatsachlich mit Hilfe der entbundenen Rationa- 
litat vieler Dinge, die noch vor einer Generation die Gesellschaft immer wieder 
iiber den Haufen geworfen haben, heute schon miachtig sind — ich denke dabei 
etwa an die Sicherung eines relativ krisenfreien Ablaufs der Wirtschaft, auf den 
wir uns jedenfalls im weltpolitischen Stil langst eingerichtet haben. 

SchlieBlich bin ich sicher, da& uns der gewachsene Grund des iiberliefert Gegen- 
wirtigen, in dem auch unsere europiische Rationalitat wurzelt, uns tiber kurz 
oder lang die nachfolgende und die nachfolgenden Generationen zum Bundesge- 
nossen in dieser Aufgabe bestimmen wird. In dieser Zuversicht kommt fiir uns 
Altere alles darauf an, daf wir unsere Sorgen und unsere Méglichkeiten nie ohne 
unsere eigene Verantwortung begreifen und ergreifen. 
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Die Kybernetik und das menschliche Schicksal 


von Dr. phil. Axel Viggo Bl om - Locarno-Monti 


An der Tagung ,,Hilfe und Drohung der Chemie“ der Evangelischen Akademie 
Baden wurde gezeigt, wie die schépferische Tatigkeit des Menschen die Welt dauernd 
verandert. Wesentlich ist dabei nicht die Quantitit der Leistung, sondern die Qua- 
litat der schGpferischen Kraft. Wir wollen hier dieser Problematik von einem spe- 
ziellen Aspekte aus nachgehen, namlich von demjenigen der Kybernetik. 


Aus Erkenntnissen, die bereits vor dem Kriege einige Geister beschaftigten, hat 
sich dieses neue Wissensgebiet herausentwickelt. Damals fehlte jedoch der entschei- 
dende Impuls zu einer gut gelenkten Gemeinschaftsforschung, die allein imstande 
war, den unerhért verwickelten Problemkomplex zu bearbeiten. Diesen Impuls 


brachte eine kriegstechnische Aufgabe. 


Die amerikanische Flugabwehr verlangte dringend nach einem automatischen 
Gerat zur Vorausberechnung der Bahn eines Flugzeuges aus den Winkelmessungen 
der Radarstation. Gleichzeitig war die ballistische Kurve fiir das Abwehrgescho& 
unter den herrschenden atmosphirischen Verh4ltnissen zu berechnen. Alle diese Be- 
rechnungen muften blitzschnell erledigt und die Resultate automatisch auf die 
Servomechanismen der Kanone iibermittelt werden, damit man den Flieger sicher © 
in den Streukegel des Geschosses bekam. Hier lag im Prinzip der gesamte Problem- 
komplex der Kybernetik vor. 


Eine Gemeinschaftsarbeit von Mathematikern, Physikern, Neurologen, Biologen 
und Physiologen wurde organisiert, um alle diese ungeheuer komplizierten Aufgaben 
zu einer einheitlichen Lésung zu bringen. Gewaltige Mittel wurden bereitgestellt. 
Als Resultat tauchten neue, tiefschiirfende Theorien und automatisch gesteuerte 
Maschinerien auf. 


Erst nach dem Kriege, als endlich die Gehéimniskramerei ein Ende gefunden hatte, 
wurden die Ergebnisse dieser gemeinschaftlichen Forschungs- und Entwicklungsar- 
beiten allgemein bekannt und begannen, sich auf die technische Entwicklung auszu- 
wirken. Mit Staunen wurde man gewahr, da offenbar ein ganz neues Wissensgebiet 
egschlossen worden war. 


Einer der Mitarbeiter der erwahnten Arbeitsgemeinschaft, der Mathematiker 
Norbert Wiener, ver6ffentlichte im Jahr 1949 ein Buch mit dem Titel: Cybernetics, 
or Control and Communication in the Animal and the Machine (Kybernetik, oder 
die Regelung und Weitergabe von Informationen in Tieren und Maschinen), Damit 
war das Wort gepragt, das von nun an das neu geschaffene Wissensgebiet kennzeich- 
net. Es war auch klargestellt, da& es sich um Vorgange und Verhaltensweisen han- 
delt, die sowohl im Organismus wie in der Maschine vorkommen. 


Rasch breiteten sich die kybernetischen Forschungsergebnisse aus. Immer neue 
Problemkreise wurden unter diesem Aspekt angepackt. Es wurde dringend nitig, 
fiir die Kybernetik Begriffsinhalt und -umfang genau zu definieren, damit man sich 
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gegenseitig verstandigen konnte. Die folgende Fassung diirfte den gegenw4rtigen 
Stand unserer Kenntnisse kennzeichnen: 


Unter Kybernetik versteht man das Wissen von der Verhaltensweise 
selbstregulierter Systeme, und zwar organischer wie anorganischer, die 


aus dynamisch miteinander verkniipften Strukturelementen aufgebaut 
sind. 


Die Selbstregulierung wird durch Abzweigung eines Teiles der Leistung unter 
Riickkoppelung bewerkstelligt. Die zur Regelung erforderlichen Informationen leitet 
man iiber die dynamisch miteinander verkniipften Strukturelemente. Bei Organis- 
men sind das die Nervenbahnen, bei Maschinen der elektrische Strom. 

Letzten Endes besteht der Zweck der automatischen Regelung darin, einen vorbe- 
stimmten Sollwert durch den gemessenen Istwert innerhalb festgelegter Toleranz- 
grenzen einzuhalten. Jegliche Sollwertabweichung muf sofort Regelimpulse aus- 
lésen, die im riickgekoppelten Wirkungskreis die Abweichung ausmerzen. 

Diese Automatisierung eines Systems lat sich nur dann befriedigend durchfiihren, 
wenn die Informationsimpulse nahezu zeitunabhangig iibertragen werden. Das ist 
erst mdglich geworden, nachdem man iiber elektronische Gerate verfiigt, die sich 
auf eine Entdeckung stiitzen, die A. H. Becquerel im Jahre 1896 gemacht hat. 

Damals war es ihm gelungen, kiinstlich Betastrahlen zu erzeugen. Bei genauer 
Priifung erkannte man sie als Stréme von Elektronen, die, aus ihrem Atomverband 
herausgelést, mit ungeheurer Geschwindigkeit durch den Raum fahren. Damit war 
man unversehens instand gesetzt, Informationen in Form von elektronischen Im- 
pulsen mit Geschwindigkeiten durch den Raum zu senden, die nahe an die Licht- 
geschwindigkeit heranreichten. Und Einstein hat 1905 die Entdeckung gemacht, daf 
diese Lichtgeschwindigkeit iiberhaupt die schnellste Bewegung darstellt, die in un- 
serem Raum méglich ist. 

Plétzlich war man also in den Stand gesetzt, Raum und Zeit zu iiberwinden, 
wodurch der Physik und der Technologie iiberwaltigende Perspektiven eréffnet 
wurden. Die Radioaktivitat als Energiequelle begriindete eine neue Art von Grund- 
lagenforschung. Wissenschaftliche Gebiete wurden dadurch erschlossen, die der Tech- 
nik bisher fiir unméglich gehaltene Leistungen erméglichte, Man kann ruhig sagen, 
die Entdeckung Becquerels habe revolutionar auf die Technik gewirkt. 

Auf einen tiefgreifenden Strukturwandel, wie wir ihn gegenwartig .erleben, 
pflegen die Menschen verschieden schnell zu reagieren. Um einen Uberblick zu 
schaffen, teilen wir die Zeitgenossen in drei Kategorien ein: 

Das langsamste Anpassungsvermégen finden wir bei denjenigen Menschen, deren 
Denkvermégen und Tatigkeit durch traditionell bedingte Statuten und Vorschriften 
gebunden sind. Beamte und Juristen sind den Gefahren der Biirokratie ausgesetzt, 
weil jede bestehende Ordnung nicht aus der Vernunft abgeleitet, sondern als empi- 
risch gefundene Form des Zusammenlebens zustandegekommen ist, und daher durch 
einen gewissen Ritus stabilisiert werden muf. Alles fundamental Neue bereitet dieser 
Kategorie in der Regel nur Miihe oder gar Unannehmlichkeiten, weshalb sie sich 
dagegen straubt. 

Auch Hochschullehrer haben oft Miihe, bei abrupten Strukturanderungen mitzu- 
kommen. Ein pragnantes Beispiel bietet Albert Einstein, der Schépfer der revolu- 
tiondren Relativitatstherorie. Als er sich an einer Hochschule habilitieren wollte, 
lehnte man zundchst sein Gesuch ab mit der Begriindung, seine Theorie sei unver- 


standlich. 
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Aus neuerer Zeit sei ein Ausspruch von Prof. O. Gigon zitiert: , Waren wir nicht 
so tief verdorben durch ein spezifisches, von der Naturwissenschaft deri- 
viertes, antihistorisches Denken, so wiiften wir, daf& die Politik auf den geschicht- 
lichen Gegebenheiten aufbaut .. .“ Diese humanistische Fratze ist kennzeichnend fiir 
Leute, die véllig verstandnislos den gegenwartigen inneren und auferen Wandlun- 
gen gegeniiberstehen. Wundern wir uns nicht, wenn die Europder aus anderen Welt- 
teilen hinausgeworfen werden, wenn sie so stur den modernen Geist ablehnen und 
sich von ihm ,,tief verdorben* wahnen. 


Eine zweite Kategorie umfaft alle Menschen, die Errungenschaften der Technik 


- wirtschaftlich ausbeuten oder zur Verbesserung ihrer Lebenshaltung beniitzen. Sie 


besitzen ein mittleres Anpassungsvermégen. 


Am schnellsten passen sich offenbar Physiker, Chemiker, Biologen Ingenieure, 
und in letzter Zeit ganz besonders Mathematiker den neuen Denkmethoden an. Sie 
vermdgen zufolge ihrer Ausbildung die deterministischen und rationalistischen Platt- 
heiten der vergangenen Epoche zu iiberwinden und beginnen, dem Geheimnisvollen 
des Lebens und seinen Beziehungen zur Maschine nachzuspiiren. Aus dieser Kategorie 
stammen die Avantgardisten, denen wir umwalzende Erfindungen und Entdeckun- 
gen verdanken. 

Pioniere, wie etwa Werner Heisenberg mit seiner Quantenmechanik, lésen den 
elementaren Wandlungsprozef aus, der durch fundamentale Veranderungen in 
der Technik hernach bestimmend auf das kiinftige Schicksal der Menschheit einwirkt. 
Viele gewohnte und bisher bewahrte Spielregeln miissen aufgegeben werden, wo- 
durch die Welt aus den Fugen zu geraten droht. 

Diese kritischen Betrachtungen waren nétig, um zu einem Verstindnis der histo- 
rischen Entwicklung der Kybernetik vorzudringen. Bis ins neunzehnte Jahrhundert 
zuriick reichen die unmittelbaren Verbindungen, wenn wir die Selbstregulierung 
organischer Gebilde naher betrachten. 

Claude Bernard (1813—1878) hat als Begriinder der experimentellen Physiologie 
die These von der Konstanz der inneren Safte (Blut, Lymphe und Gewebefliissig- 
keit) aufgestellt. Nur wenn sie selbsttatig geregelt sind in bezug auf Zusammen- 
setzung, Temperatur, Viskositat usw., erméglichen sie einen normalen Ablauf der 
Lebensprozesse. 

Erst heute beginnt man die volle Tragweite dieses Gedankens zu erfassen. Daher 
sei ein Passus aus dem Werk von Bernard zitiert: ,Tous les actes, aussi variés 
soient-ils, n’ont q’un but, celui de maintenir constantes les conditions de la vie dans 
le milieu interieur.“ (Alle Handlungsweisen, sie mégen noch so verschiedenartig sein, 
haben ein einziges Ziel, namlich dasjenige, die Lebensbedingungen im Inneren des 
Organismus konstant zu erhalten.) Hier ist wohl zum ersten Male der lebende Or- 
ganismus als ein selbstregulierendes System dynamisch miteinander verkniipfter 
Strukturelemente aufgefa%t und interpretiert worden. Wir bewundern in Bernard 
einen der ersten Propheten der Kybernetik. Vor hundert Jahren hat er bereits er- 
kannt, daf ein System um so freier dasteht, je strenger es sich gegeniiber der Um- 
welt zu wehren weif. 

Die automatische Selbstregulierung im Inneren von Organen hatte der Technik 
Anregungen geben kénnen; man war aber damals gar nicht in der Lage, Informa- 
tionen und Regelungsimpulse rasch genug zu iibermitteln. Im Zeitalter der Elek- 
tronik bietet die Kommunikation in allerhéchster Geschwindigkeit keinerlei Schwie- 
rigkeiten mehr. Jetzt werden Ideen von Pionieren aus dem vorigen Jahrhundert 


fiir die Technik fruchtbar. 
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Eine eigenartige Schicksalsfiigung lie& in Europa kurz vor dem Kriege Grund- 
lagenforschungen entstehen, die in ihren Endzielen mit denjenigen der heutigen 
Kybernetik zusammenfallen. Es handelt sich um die Entwicklung neuer mathemati- 
scher Methoden, die auf Problemkreise von Mensch wie Maschine anwendbar sind, 
weshalb sie neues Licht auf die Beziehungen zwischen beiden werfen. 


Sobald der Mensch seine notwendigsten Lebensbediirfnisse befriedigt hat, versucht 
er sich schdpferisch zu betiatigen. Das laft sich bis in die altesten Kulturkreise zuriick 
verfolgen. Der Wunsch erwacht, Naturkrafte spielerisch zu bandigen und schlieflich 
fiir seine Zwecke arbeiten zu lassen. So entwickelte sich aus dem Handwerk schon 
recht friihzeitig die Technik. Durchaus nicht das Streben nach materiellem Gewinn, 
wie das heutzutage leider der Fall ist, sondern weitgehend die Befriedigung des 
Spieltriebes draingte den Menschen zu dieser Tatigkeit. Man darf vielleicht den 
Spieltrieb als den Urgrund wahrer Schépferkraft ansehen. 


Wodurch lassen sich Spiele kennzeichnen? Man muf zunichst unterscheiden zwi- 
schen reinen Gliicksspielen, bei denen jeder Teilnehmer genau dieselben Chancen 
hat, und den Gesellschaftsspielen, bei denen jeder Spieler sein eigenes Interesse 
wahrnimmt und verfolgt. Im ersten Falle gelten die mathematischen Methoden der 
Wahrscheinlichkeitslehre, der Statistik und der Stochastik. Im zweiten Falle herr- 
schen so verwickelte Verhaltnisse, daf& man mit den bisher bekannten mathemati- 
schen Methoden nicht viel ausrichten konnte. 


Sobald jeder Teilnehmer nur sein Interesse verfolgt — selbstverstandlich inner- 
halb der anerkannten Spielregeln —, mu mit dem Eintreten von Konflikten ge- 
rechnet werden. Ferner ist die Méglichkeit gegeben, da einige Teilnehmer eine 
Koalition bilden, die gegeniiber den Mitspielern kollektive Vorteile zu erringen 
sucht. Damit gewinnt die Spielstrategie einen entscheidenden Einflu% auf das 
Spielergebnis. Ferner kénnen einzelne Mitspieler durch Tauschung, Heuchelei oder 
Intrigen aller Art Vorteile im Kampf zu erringen suchen. 


Bei der wissenschaftlichen Behandlung der Gesellschaftsspiele handelt es sich 
darum, fiir bestimmte Konstellationen quantitative Voraussagen zu berechnen, wo- 
bei alle denkbaren Verhaltensweisen der Teilnehmer zu beriicksichtigen sind. In die 
mathematischen Formeln miissen Parameter aufgenommen werden, die rein psycho- 
logischer oder physiologischer Natur sind. Das war in der klassischen Mathematik 
absolut verpént. Schon aus dieser Tatsache kann man ermessen, welche Bedeutung 
die Veréffentlichung eines jungen Dozenten der Universitit Berlin hatte, die im 


Jahre 1928 in den Mathematischen Annalen unter dem Titel: ,Zur Theorie der 
Gesellschaftsspiele* erschien. 


Diese strategische Spieltheorie formuliert das Interesse eines Spielers am End- 
ergebnis mit mathematischer Prazision. Trotz der grundlegenden Bedeutung dieser 
Entdeckung blieb sie zunachst in Europa unbeachtet. In Amerika hingegen erregte 
sie rasch Interesse. Der Autor, John von Neumann, wurde noch vor dem Kriege an 
die Princeton Universitat berufen, wo bereits Einstein wirkte. 


Dort wurde das mathematische Genie bald in verschiedene kriegstechnische Auf- 
gaben eingespannt, die sich in rascher Folge einstellten. John von Neumann lésie 
die schwierigsten ballistischen Berechnungen, entwickelte elektronische Rechenma- 
schinen, war in der Atomkommission tatig und widmete sich schlieSlich immer mehr 
neurologischen und psychiatrischen Problemen fiir die Konstruktion einer kyber- 


netischen Denkmaschine. Leider rif ihn ein friither Tod aus seinen Forschungs- 
arbeiten. 
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Ein anderer Wegbereiter der Kybernetik ist Louis Couffignal, der im Jahre 1938 
in der franzésischen Zeitschrift Europe einen Artikel verdffentlichte unter dem 
Titel: Un point de vue nouveau dans létude de la machine: l’analyse mécanique. 
(Ein neuer Gesichtspunkt im Studium der Maschine: Die mechanische Analyse.) Der 
Autor war damals Schullehrer in der franzésischen Provinz. Sein Bemiihen, eine 
wirkliche Denkmaschine zu konstruieren, fand von keiner Seite Unterstiitzung. Erst 
die Note des Krieges lenken die Aufmerksamkeit wissenschaftlicher Kreise auf dieses 
mathematische Genie. Er wurde in eine Forschungsgemeinschaft aufgenommen, deren 
Aufgabe es war, fiir die Tatigkeit des Nervensystems eine mathematische Formulie- 
rung zu finden. Man hoffte, die mechanische Analyse wiirde hier niitzliche Dienste 
leisten, was sich wirklich bestitigte. 

In Frankreich bahnte sich also, wie in Amerika, eine immer engere Zusammen- 
arbeit zwischen mathematischen Theoretikern und psychologischen Praktikern an. 
Heute wird die mechanische Analyse im Institut Blaise Pascal de calcul mécanique 
dans le cadre du Centre National de la Recherche Scientifique unter der Leitung 
von Louis Couffignal weiterentwickelt. Endlich hat sich der Staat dazu bringen 
lassen, fiir die Entwicklung einer Denkmaschine die erforderlichen Mittel zur Ver- 
fiigung zu stellen. 

Zwei Mitteilungen Couffignals an die.Académie des Sciences vom Jahre 1938 
enthalten die wichtige Feststellung, daf alle unsere logischen Operationen binarer 
Natur sind. Aus dieser Erkenntnis folgerte er, die Konstruktion elektronischer 
Denkmaschinen sei nur dann erfolgsversprechend, wenn man die zugefiihrten In- 
formationen vorher binar verschliissele. Inzwischen haben tatsachlich Neurologen 
unsere Gehirnfunktionen auf binare Ja-Nein-Entscheidungen zuriickfiihren kénnen. 
Unser Urteilsvermégen besteht folglich aus logischen Operationen mit Binarelemen- 
ten. Bevor wir in der Betrachtung der Kybernetik weiterfahren, miissen wir die 
grundlegenden Prinzipien des Binarsystems festhalten. 

Binarelemente sind dadurch gekennzeichnet, da sie nur zwei Méglichkeiten zu- 
lassen: Entweder — oder, alles — nichts, ja — nein, ein — aus. Chiffremafig 
wird die eine Méglichkeit mit 1 dargestellt, die andere mit 0. Jeder Vorgang, sei er 
nun natiirlicher oder kiinstlicher Art, la&t sich somit chiffrieren in Form einer Serie 
von 1 und O. Entweder wird eine Information in Form eines Impulses angenommen 
(Chiffre 1) oder nicht (Chiffre 0); der erste Fall tritt ein, sobald seine Intensitat die 
Reizschwelle iiberschreitet. In Organismen haben wir es mit Nervenimpulsen zu ° 
tun, in Maschinen meist mit elektrischen Impulsen. Im taglichen Leben ist der Licht- 
schalter ein gutes Beispiel fiir ein Binarelement; entweder wird das Licht einge- 
schaltet oder es wird ausgeléscht. Eine andere Méglichkeit existiert nicht. In der 
Technik arbeitet der Zweipunktregler nach diesem Prinzip. 

Zu den Pionieren der Binarsymbolik ist Georges Boole (1815—1864) zu rechnen, 
der nach einem mathematischen Riistzeug suchte, um logische Schliisse exakt formu- 
lieren zu kénnen. Er schuf eine sonderbare Algebra, die man erst heute zu: verstehen 
beginnt. So formulierte er die n-fache Wiederholung einer Aussage, um sie beson- 
ders zu betonen, wie folgt: 

xn = X. 

In unserer Algebra ist das ein Unsinn. Setzt man aber fiir x die Werte 1 oder 0, 
so stimmt die Formel. Die Binarsymbolik enthiillt die Algebra von Boole als se- 
mantische Basis einer mathematischen Logik. Damit sind wir der Schépfung einer 
Denkmaschine unbedingt nahergeriickt. Baut man in eine elektronische Maschine 
Binarelemente ein, wie etwa die flip-flop-Schaltungen von Abraham und Bloch, so 
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vermag sie automatisch zu bestimmen, ob eine bestimmte-Eigenschaft existiert 
(Chiffre 1) oder nicht (Chiffre 0). 

Seit Aristoteles formulieren wir Propositionen durch Bejahung oder Verneinung. 
Die klassische Logik gliedert sich folglich in eine Folge von Binarelementen. Drei 
fundamentale Arten der Stimulierung von Gehirnneuronen unterscheiden wir: 


Zwei Impulse treffen gleichzeitig ein |  Chiffre 1,1 und“ 
Blof ein Impuls wirkt Chiffre 1,0 ,oder“ 
Kein Impuls iiberschreitet die Reizschwelle Chiffre 0,0 ,,nein“ 


Aus der Konjunktion ,,und“, der Disjunktion ,,oder*, sowie der Negation ,,nein“ 
baut sich die gesamte logische Tatigkeit auf. : 

Wir erwahnten einleitend, daf& dringende kriegstechnische Probleme zur Griin- 
dung einer wissenschaftlichen Gemeinschaftsforschung in Amerika gefiihrt haben, die 
den Zusammenhiangen zwischen natiirlidhhem Denken und seiner mechanischen Nach- 
ahmung systematisch nachspiirte. Im Jahre 1943 verdffentlichten Rosenblueth, 
Wiener und Bigelow zum ersten Male éinen Teil der revolutionaren Erkenntnisse 
dieser Forschungsgemeinschaft. (Die praktisch wichtigen Ergebnisse muften als 
Staatsgeheimnisse noch streng geheimgehalten werden.) Die Publikation in der 
Zeitschrift Philosophy of Science trug den vielsagenden Titel Behavior, Purpose 
and Teleology (Verhaltensweise, Absicht und Teleologie). Dort wurden zum ersten 
Male die Grundprinzipien der Kybernetik in voller Klarheit entwickelt, obschon 
das Wort selber noch gar nicht gepragt war. Man konnte bereits erkennen, da sich 
unsere traditionellen Formen des Denkens zu wandeln begannen. 

Aus der materialistischen Tradition der vergangenen Epoche stammt die Scheu 
vor einer Konfrontation wissenschaftlichef und technologischer Probleme mit der 
Teleologie, der Lehre von der Zweckgebundenheit jedes Geschehens. Telos stellt 


ja nach Aristoteles das eigentliche Wesen und die letzte Ursache alles Geschehens dar. _ 
Die deterministische Denkweise der Naturwissenschaften lehnte jegliche teleologische 


Deutung ab und versuchte, alle Vorgange auf wirkende Ursachen zuriickzufiihren. 
Die Atomphysik hat aber die Kausalitat entthront. 

Nun kann die Teleologie wieder ihren Platz in unserem Weltbild bekommen. 
Geradezu revolutionar wirkt der Einbau teleologischer Gedankengange ins Geriist 
der kybernetischen Disziplin. Sollte die Maschine imstande sein, Abstraktionen in 
Taten umzusetzen, so hatte das einen fundamentalen geistigen’ Strukturwandel zur 
Folge. Er zeichnet sich ab in dem 1947 erschienenen Buche des Biomathematikers an 
der Universitat Chicago, Rashewsy, betitelt Mathematical Theory of Human Rela- 
tions. Dort werden bereits teleologische Aspekte mit automatischen Vorgingen in 
Lebensprozessen in Verbindung gebracht. Dem Geheimnis des Lebens spiirt man 
auf ganz neuen Wegen nach. 

Vielleicht ist es ganz niitzlich, sich an einen Ausspruch des bereits zitierten 
Claude Bernard zu erinnern, der lautet: ,La fixeté du milieu interieure est la con- 
dition de la vie libre.“ (Die Bestandigkeit des innerlichen Bereiches bildet die Grund- 
bedingung fiir ein Leben in Freiheit.) Um dieses Ziel zu erreichen, beniitzt die Natur 
das Prinzip der Riickkoppelung, womit man ein Dispositiv bezeichnet, bei dem ein 
Teil der Leistung als regulierender Impuls auf die Ursache des Systemes zuriick- 
geleitet wird. Jede Abweichung von der gewollten Leistung lést automatisch den 
'Impuls aus, der unter Riickleitung die Abweichung ausmerzt und das gestérte Gleich- 


gewicht wieder herstellt. Auf diese Weise wird die Bestandigkeit des inneren Be- 
reiches im Organismus gesichert. 
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Will man maschinelle Vorrichtungen schaffen, die unter Riickkoppelung elektro- 
nisch ausgeldster und weitergeleiteter Regelungsimpulse das Leben kiinstlich simu- 
lieren, so miissen zunachst die grundlegenden neurologischen und psychologischen 
Probleme vGllig aufgeklart werden. Zwei Publikationen seien hier erwahnt, die uns 
auf diesem Wege weitergefiihrt haben. McCulloch und Pitts veréffentlichten 1943 
das Buch A Logical Calculus of the Ideas Immanent in the Nervous Activity (Ein 
logischer Kalkiil fiir die in der Nerventatigkeit verborgenen Ideen) und 1948 The 
Statistical Organisation of Nervous Activity (Die statistischhe Organisation der 
Nerventatigkeit). Die Kybernetik geht systematisch darauf aus, technische Modelle 
des Nervensystems zu schaffen, die analog den psychischen Funktionen ihre innere 
Tatigkeit automatisch regeln. Der Automatismus erscheint als planmafige Simu- 
lation des Lebens. 

Unter Automatik verstehen wir in der Technologie den Ersatz menschlicher Arbeit 
durch selbsttatig und zwangslaufig wirkende technische Mittel. Als Arbeit im weite- 
sten Sinne des Wortes gelten Folgen von Vorgingen, die nach einem bestimmten 
Schema ablaufen. Infolgedessen ist nicht nur Muskelarbeit, sondern bis zu einem 
gewissen Grade auch geistige Arbeit des Menschen in der Automatik zu beriick- 
sichtigen. Dagegen bleibt die schépferische Tatigkeit ausdriicklich von jeder Auto- 
aoe ausgeschlossen, weil sie ja niemals nach einem bestimmten Schema 
ablauft. 

An einen Roboter, der auf die Idee kommen kénnte, die Menschheit zu knechten, 
glauben héchstens Schriftsteller, die ihren Lesern das Gruseln beibringen méchten. 
Es lohnt sich bekanntlich! — 

Die technischen Mittel zur Verwirklichung der Automatik fat man unter dem 
Begriff Regelungstechnik zusammen. Ihrem Wesen nach beruht sie’ auf der Ver- 
arbeitung zugefiihrter Impulse zu Befehlen, die den Zustand des Systemes im ge- 
schlossenen Wirkungskreise fortlaufend den Umweltverhiltnissen anpassen. Eine 
Kommunikation durch die Sprache ist im Grunde genommen gar nichts anderes als 
ein strategisches Spiel, das Sprecher und HGrer zu einer Koalition gegeniiber dem 
Kollektiv vereinigt. Genau so kann auch die Befehlsiibermittlung in einem Regel- 
kreis nach den Methoden der strategischen Spieltheorie behandelt werden. 

Um Verhaltensplane aus eingegangenen Informationen vorausberechnen zu k6n- 
nen, geht man verschieden vor, je nachdem kontinuierliche oder diskontinuierliche 
Prozesse vorliegen. Im ersten Falle simuliert man die stetig veranderlichen Para- 
meter durch analoge physikalische Funktionen, die man in Analogmaschinen ver- 
arbeitet. Im zweiten Falle erfa&t man die unstetig verlaufenden Prozesse durch 
Zahlung, transformiert die erhaltenen Ziffern in binare Markierungszeichen, die in 
Digitalmaschinen verarbeitet werden. Verlangt man von diesen Rechenmaschinen 
die Ausarbeitung logischer SchluSfolgerungen, so muf§ ihnen der Mensch zunachst 
ein Programm einspeisen, nach welchem die Maschine zu ,denken* hat. Die Pro- 
grammierung unterscheidet die Denkmaschine abgrundtief vom schépferischen Ge- 
hirn des Menschen. 

Aus einem Vergleich natiirlicher und kiinstlicher Gehirne lassen sich interessante 
Schliisse ziehen iiber die kiinftigen Méglichkeiten kybernetischer Vorrichtungen 
und Prozeduren. Unser Gehirn enthalt rund zehn Milliarden Neuronen, die unter 
sich und mit der Muskulatur durch Nervenbahnen als dynamisch miteinander ver- 
kniipfte Strukturelemente verbunden sind. Wir haben es also mit einem. kyber- 
netischen Gebilde zu tun, wie es einleitend definiert worden ist. Jedes Neuron be- 
steht aus rund einer Milliarde Atome. Man hat daher im Gehirn mit etwa 10” 
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Variationsméglichkeiten zu rechnen. Wollte man diese Zahl mit Hilfe von Tran- 
sistoren erreichen, so entstiinde ein Elektronengehirn von der Groéfe einer respek- 
tablen Stadt. 

Die Neuronen registrieren und verarbeiten alle von den Sinnesorganen zugelei- 
teten Informationsimpulse. Elektrische, biochemische und physikalische Reaktionen 
spielen sich dabei ab. Als Energiequelle ist die reversible Umwandlung von Ade- 
nosintriphosphat (ATP) erkannt worden, die man als Metabolismus bezeichnet. 
Diese biochemische Energie wird je nach Bediirfnis umgewandelt in mechanische 
Muskelarbeit, in elektrische Nervenstréme oder in Photonen (beim Gliihwurm). 
Die Selbstregulierung des Organismus erfolgt durch Koppelung dieser biochemischen 
Reaktion mit arbeitsliefernden Deformationen der Muskeln. Gehirn und Nerven- 
system, die den gesamten Lebensvorgang regeln, betrachtet der Atomphysiker 
Pascual Jordan als Organe, in denen das Leben in gesteigerter Form ablauft. Dieser 
Forscher beobachtete im Jahre 1938, da& ein einzelnes Elektron eine verheerende 
Wirkung auszuiiben vermag, sobald es eine ganz bestimmte Stelle in einem Makro- 
molekiil der lebenden Substanz trifft. Unter Milliarden von Makromolekiilen des 
Proteintypus braucht ein winziges Strukturelement getroffen zu werden, um den 
quantenphysikalischen Vorgang auszulésen, der das Schicksal des Menschen be- 
stimmt. 

Elektronische Impulsquellen arbeiten hunderttausendmal schneller als Gehirn- 
neuronen, weshalb man Routinerechnungen mit Maschinen viel schneller erledigt, 
als der Mensch das tun kénnte. Geradezu miarchenhaft sind die Leistungen der 
Denkmaschine ,,Adam II*, die Silvio Ceccato im Jahre 1956 am Internationalen 
Kongre& fiir Automation in Mailand vorgefiihrt hat. Sie soll richtige philosophische 
Gedankengange produziert haben. An der Universitat Mailand wurde auf Grund 
dieser Erfindung ein Zentrum fiir Kybernetik und Sprachforschung gegriindet und 
der Leitung von Ceccato unterstellt. 

In der Vatikanstadt arbeitet eine kybernetische Maschine an der Entzifferung 
und Erganzung der verstiimmelten Schriftrollen von Qumran am Toten Meer. Die 
Schriften des Thomas von Aquin werden mit Hilfe dieser Maschine nach neuen 
Gesichtspunkten bearbeitet. So leistet die Kybernetik auch der Kirchengeschichte 
hilfreiche Dienste. 

Was hier besonders interessiert, das ist die Rolle dieser neuen Disziplin in der 
Industrie. Sie besitzt als geschlossener Wirkungskreis mit vielseitig verkniipften 
Strukturelementen alle Kennzeichen eines kybernetischen Gebildes. Dasselbe gilt 
fiir Verwaltungen, Produktions- und Vertriebsgesellschaften, staatliche Institutionen 
und dhnliche Kollektive. An Hand einiger Beispiele aus der Praxis wollen wir 
praktische Anwendungen elektronisch gesteuerter Datenverarbeitungsmaschinen er- 
Srtern. 

Auf den Leitungen der Elektrizitatsgesellschaften muften bis dahin die Energie- 
verluste zwischen Generatoren und Verbrauchern summarisch als konstante Groen 
in die Kalkulation eingesetzt werden. Das ist héchst unbefriedigend, weil die Energie 
nicht mit maximalem Nutzeffekt verteilt werden kann. Jeder neue Leistungsstand 
eines Elektrizitatswerkes veraindert sofort den Belastungszustand des gesamten Ver- 
sorgungsnetzes. Eine Unzahl von Parametern waren zu beriicksichtigen, wollte man 
fortlaufend fiir jeden Generator den jeweiligen optimalen Anteil an der Gesamt- 
versorgung berechnen. Das ist mit den iiblichen Rechengeraten nicht durchfiihrbar. 

Elektronenrechner bewiltigen diese Aufgabe spielend leicht. Gro&e deutsche Elek- 
trizitatsgesellschaften (Preufelektra, Bayernkraftwerk) setzen jetzt speziell aus- 
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geriistete Datenverarbeitungsmaschinen ein, die den Betriebsleitern alle paar Mi- 
nuten durch Fernschreiber iibersichtliche Zahlenkolonnen liefern, die ihm eine pra- 
zise Verteilung der Energieverluste im gesamten Netz anzeigt. Dadurch wird er in 
die Lage versetzt, fortlaufend die giinstigste Schaltungsweise auszuwahlen, die 
Energieverluste fiir jeden Verbraucher zu registrieren und die Verteilung der Energie 
_ mit maximalem Nutzeffekt durchzufiihren. Man erwartet durch diese Art der Be- 
triebsfiihrung Einsparungen in der Gréenordnung einer Million Mark. 


In einem kiirzlich erschienenen Bericht der Stadtverwaltung von St. Gallen wird 
nachgewiesen, daf$ tiefgreifende Anderungen im Verwaltungsbetriebe aufgetreten 
sind, seitdem man eine Hollerith-Anlage eingefiihrt hat. Obschon diese Anlage samt 
Bedienung jahrlich Kosten von einer halben Million Franken verursacht, hat sie sich 


so bewahrt, daf$ man jetzt eine gréfere und leistungsfahigere elektronische Daten- 
verarbeitungsmaschine anschaffen wird. 


Die Industrialisierung der Produktion schreitet mit Riesenschritten vorwirts. In 
Grofbetrieben muf man, soll eine maximale Produktivitat gesichert sein, fortlau- 
fend die folgenden Parameter kontrollieren und registrieren: Materialpreise, auf- 
gewendete Arbeitsstunden, ‘Lohnkosten, Produktionswert der abgesetzten Waren, 
Absatzvoraussagen, Konjunkturveranderungen, Lagerdispositionen, Nachbestellun- 
gen, Verkaufspreise usw. Alle diese Daten rechnerisch zu verarbeiten ware praktisch 
ganz unmdglich, hatte man nicht elektronische Rechenmaschinen zur Verfiigung. 

Fiir die Verbesserung der Betriebsmethoden und ihre Anpassung an rasch sich 
verandernde Situationen in der Umwelt hat sich im Zusammenhang mit der Ent- 
wicklung kybernetischer Maschinen eine neue Disziplin entwickelt, die Verfahrens- 
forschung. Sie arbeitet Methoden aus, nach denen ganze Wirtschaftssysteme rege- 
lungstechnisch gelenkt werden k6nnen, vorausgesetzt, das erforderliche Personal 
stehe zur Verfiigung. Und damit kommen wir auf eine \besonders wichtige Angele- 
génheit zu sprechen. 


Automatisierte Betriebe verlangen ein exaktes Zusammenspiel der einzelnen Ar- 
beitsvorgange. Hohe Anspriiche an das Aufsichtspersonal in bezug auf Aufmerk- 
samkeit, Einsatzbereitschaft und vor allem an Verantwortungsbewuftsein miissen 
gestellt werden. Unverkennbar hebt die Automatik die menschliche Arbeit auf eine 
hdhere Stufe; der Arbeiterstand nahert sich dem Mittelstand. Die Belegschaft mu 
fortlaufend iiber das Wesen und die Weiterentwicklung der modernen Betriebs- 
methoden informiert werden, damit sie sich innerlich anpassen kann. All das bedingt 
eine standige Umschulung der Arbeitnehmer nach wohldurchdachtem Plan. 


Auer der Umschulung bildet die Erziehung eines tiichtigen Nachwuchses fiir die 
Industrie ein auferordentlich wichtiges Problem. Eine kiirzlich erfolgte Mitteilung 
der Internationalen Arbeitsorganisation mu in dieser Beziehung Aufsehen erregen. 
Fast die Hialfte aller Jugendlichen ergreift zunachst einen Beruf, der ihr nicht 
zusagt. Daraus resultiert selbstverstandlich eine gefahrliche Unwilligkeit bei der 
Arbeit, die wirtschaftliche Verluste und beruflichen Leerlauf zur Folge hat. Diesen 
Vorgangen muf die Lehrerschaft grote Aufmerksamkeit schenken. Die Verande- 
rungen in den wirtschaftlichen und sozialen Bedingungen der Industrie sind standig 
zu verfolgen, damit man die Schiiler richtig ausbildet. Bei der sprunghaften Ent- 
wicklung der Naturwissenschaften ist es fiir den Mittelschullehrer sehr schwierig 
geworden, den Anschluf an die neuen Erkenntnisse der Forschung zu finden und 
die Auswirkungen auf die Technik zu iiberblicken. In Stadten mit Hochschulen 
kénnen Kolloquien und Seminare helfen. Dem gréften Teil der interessierten Lehrer- 
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schaft fehlen aber diese Miglichkeiten. Da sollte die vorgesetzte Behérde durch 
zweckentsprechende Mafnahmen eingreifen. 

Universitaten und padagogische Institute miissen dem Umstande Rechnung tra- 
gen, daf nicht so sehr ein umfassendes Wissen, als vielmehr charakterfeste Pers6n- 
lichkeiten von der Industrie gefordert werden. Charakter und Moral des Akade- 
mikers entscheiden iiber die Erfolgsaussichten. Berufstatige Akademiker sollten von 
Zeit zu Zeit an ihre Universitit zuriickkehren, damit sie sich weiterbilden und iiber 
die Fortschritte der Wissenschaft auf dem laufenden halten kénnen. Im Gedanken- 
austausch mit den Dozenten kann der Praktiker helfen, die Lehrplaine den sich 
standig verandernden Anforderungen der Industrie anzupassen. Im Zeitalter einer 
geistigen Umstellung muf mit vielen Traditionen aufgeraumt werden, sonst geraten 
wir Europder unbedingt ins Hintertreffen. 

Die Automatisierung nimmt dem Menschen viel unangenehme Arbeit ab. Damit 
gewinnt er immer mehr freie Zeit. Ein wichtiges Erziehungsproblem beruht darauf, 
die Jugend. dazu tauglich zu machen, die Freizeit verniinftig zu verbringen. Eine 
geschaftliche Ausniitzung dieser Situation birgt Gefahren fiir die Gesamtheit in sich. 
Sie férdert die Vermassung, statt sie wirksam zu bekampfen. 

Die unaufhaltsame Technisierung unserer gesamten Lebensweise fiihrt unweigerlich 
zur Bildung von Kollektiven. Und darin liegt stets die Gefahr der Vermassung. Um 
jedes Mif&verstandnis zu verhiiten, sei ausdriicklich unterschieden zwischen den bei- 
den Begriffen Kollektivismus und Vermassung. Die Bildung von Kollektiven ist 
nétig, um gewisse Ideale der Kybernetik zu verwirklichen. Rationell zusammen- 
arbeitende Menschen vermégen erheblich mehr zu leisten, als es die Summe der 
Einzelnen verméchte. 

Von den Gliedern eines Kollektivs verlangt man dynamische Arbeitsfreude, rest- 
lose Hingabe, Beherrschung von Material und Zeit. Gerade entgegengesetzt verhalt 
sich die Masse. Ohne Ideale droht sie den menschlichen Geist zu vernichten. Zur 
effektiven Bannung einer banalen Vermassung sind immer neue Quellen mensch- 
licher Energie zu erschliefen. 

Als besonders wichtiges Kollektiv ist die Volkswirtschaft durch die Theorie von 
J. M. Keynes iibersichtlich zusammengefaft worden. Beschaftigungsgrad, Produk- 
tionsvolumen und Volkseinkommen werden durch die Nachfrage und die Produk- 
tionsleistung automatisch geregelt. Alle diese Parameter bilden einen geschlossenen 
Wirkungskreis, auf den sich die mathematischen Methoden der Regelungstechnik 
anwenden lassen. Dadurch gelangt man zu neuen Einsichten in die giinstigste Ver- 
teilung des Volkseinkommens, in die Ordnung der Verbrauchsausgaben, in die 
Investitionspolitik und in andere Probleme der Wirtschaftsordnung. Allerdings ist 
dieses System ausgesprochen statisch, wahrend im Zeichen der gegenwartigen Um- 
wertung aller Werte die Volkswirtschaft einen dynamischen Charakter annimmt. 

Ein sonderbarer Zufall — oder war es Schicksal? — fiigte es, da in demselben 
Jahr (1928), als in Berlin John von Neumann seine strategische Spieltheorie ver- 
6ffentlichte, in Wien Oskar Morgenstern ein Buch unter dem Titel , Wirtschafts- 
prognose“ herausgab. Darin wird eine ausgesprochen dynamische Volkswirtschafts- 
lehre propagiert. Und dieser Wirtschaftsmathematiker wurde ebenfalls nach Prince- 
ton berufen, wo er Mitarbeiter von J. von Neumann geworden ist. Die beiden 
Forscher gaben im Jahre 1944 ein grundlegendes Werk iiber die Anwendung kyber- 
netischer Methoden zur Liésung soziologischer und Skonomischer Probleme unter 
dem Titel Theory of Games and Economic Behavior (Spieltheorie und wirtschaft- 
liche Verhaltensweise) heraus. Damit wurde die Volkswirtschaftskunde dem Ge- 
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dankenkreis der Kybernetik angenahert oder sogar eingegliedert. An der Universitat 
Princeton betreut Prof. Morgenstern das Econometric Research Program (das dko- 
nometrische Forschungsprogramm); er hat auch zweimal Gastvorlesungen an der 
Universitat Basel gehalten, so daf& man in Europa Gelegenheit hatte, seine Gedan- 
kengange kennenzulernen. 

Raum und Zeit verlieren ihren bisherigen Sinn immer deutlicher. Im Bannkreis 
der Automatik und der Atomphysik entmaterialisiert sich unser Denken. Wollen 
wir unsere westliche Kultur bewahren, so diirfen wir uns nicht mit einer Umstellung 
unserer wissenschaftlichen Denkweise begniigen. Der Mensdy hat so unheimliche 
Machtmittel in die Hand bekommen, daf die Selbstvernichtung droht, werden nicht 
die moralischen und ethischen Wertordnungen neu gestaltet. 

Von Tag zu Tag wachst die Verantwortung der fiihrenden Manner, und zwar 
auf technischem, wirtschaftlichem und auf politischem Gebiet. Unser Schicksal wird 
letzten Endes davon abhangen, ob wir uns heil aus den Wirrnissen der gegenwar- 
tigen Strukturwandlungen herausfinden und das harmonische Spiel der Gestaltungs- 


krafte auf eine héhere Ebene verlagern. Das Verhaltnis von Mensch zu Maschine 
ist im Sinne der Kybernetik abzukliren. 


ca + + 


N. B. Wer sich naher iiber die kulturellen Auswirkungen der Kybernetik orien- 
tieren will, der sei auf das Buch ,.Raum, Zeit und Elektron“ (Verlag Paul Miiller, 
Miinchen, 1959) desselben Verfassers aufmerksam gemacht. 


127 


Der Wald in der politischen Ordnung 


von Landesforstprasident Hubert R u p f - Stuttgart 


» Wenn der Wald stirbt, stirbt das Volk.“ Kann ein einziger Satz die Stellung des 
Waldes in der politischen Ordnung besser kennzeichnen, als dieses alte franzésische 
Wort. Es sind auch die Franzosen, die in ihrer eleganten Sprache den schénen Titel 
fiir einen Landforstmeister gepragt haben: ,,Conservateur* — Erhalter, Schiitzer, 
Pfleger des Waldes. 

» Wenn der Wald stirbt, stirbt das Volk!“ beleuchtet zutiefst die wahrhaft politi- 
sche Bedeutung des Waldes. Denn die Erhaltung der Existenz eines Volkes, die 


Mehrung seines Wohlstandes und Gliickes mu doch der wahre und edle Inhalt 
jeder Politik sein. 


Das Wort: , Wenn der Wald stirbt, stirbt das Volk“, findet seine tiefe Berechti- 
gung in den Ergebnissen einer weltumspannenden Geschichtsforschung! Wir wissen 
heute, da die altesten uns bekannten Kulturen im Zusammenhang mit der Ver- 
nichtung des Waldes in ihrem Lebensraum verschwunden sind. Inwiefern die Ver- 
nichtung des Waldes auf menschliche Einwirkungen, auf menschlichen Unverstand, 
der in der mangelnden Erkenntnis der Schicksalsverbundenheit des Waldes mit 
einer Volks- und Landeskultur seine tiefere Ursache hatte, oder auf sakulare Er- 
eignisse klimatischer Art (Klimaschwankungen) oder auf beide Vorgange zuriick- 
zufiihren ist, aft sich nicht eindeutig klaren. Mit einiger Wahrscheinlichkeit kann 
jedoch angenommen werden, daf§ verschiedene Kulturvélker in ihrer Hochbliite 
ihre Walder einerseits fiir Bauten, Befestigungen, Schiffbauten u. dgl. iibermafig 
abnutzten, und daf ein ungezahmter Hunger nach Acker- und Weideflache anderer- 
seits das Werk der Waldverwiistung vollendete. Mit dem Wald schwanden seine 
damals wohl noch unbekannten Wohlfahrtswirkungen. Es kam zu verhangnisvollen 
Stérungen des Gleichgewichts in der Natur durch die menschliche Kultur, die zu 
einem schrecklichen Fortschreiten schlimmer Gefahren aus der belebten und unbe- 
lebten Natur und schlieSlich zum Untergang ganzer Volkskulturen fiihrte. 


Es sei an die Ergebnisse der Schrifttafelforschung in der Zweistromlandschaft ven 
Euphrat und Tigris erinnert, die darauf hinweisen, daf jener Raum einmal weite 
Walder trug. 


Erwahnt sei ferner der Untergang des Phénizischen Reiches, nachdem die viel 
besungenen Walder des Libanon dem Bau von Flotten, Stadten und Befestigungen 
zum Opfer gefallen waren. 


Den Reliefs und Steinzeichnungen der alten Agypter entnehmen wir, daf einmal 
Biume und Straucher das Land bedeckten und die Kulturlandschaften schiitzten, 
wo wir heute Wiisten haben, deren Sandmeere den Landbau dauernd gefahrden. 


Auch in der Geschichte Karthagos kénnen wir feststellen, da% nicht nur das 
»Ceterum censeo, Carthaginem esse delendam“ des Rémers Cato den Untergang 
dieses Staates forderte, sondern daf eine Entwaldung weitesten Umfanges diesen 
Untergang durch die Zerstérung.seines bliihenden Landbaues zumindest férderte. 
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Das Aufgraben der Pipelines und der Bau der Wiistentrafen haben uns heute 
Fundstiicke erbracht, die beweisen, daf ein erheblicher Teil der Wiiste Sahara friiher 
bewaldet und Kulturlandschaft war. Wenn wir auch hier die gleichen Einschrin- 
kungen hinsichtlich Ursache und Wirkung aus der heutigen klimatischen und pflan- 
zensoziologischen Situation heraus machen miissen, wie es fiir Mesopotamien und 
das Phinizische Reich angedeutet wurde, und den Anteil menschlicher Schuld nicht 
mehr abzuwagen vermégen, so steht doch die Tatsache der Kulturvernichtung durch 
Entwaldung fest. 

Ein ursachlichher Zusammenhang zwischen Waldvernichtung und Untergang einer 
Volkskultur la&t sich auch fiir die erste gro&e chinesische Kultur nachweisen, Wir, 
wissen, daf& dort der Wohlfahrtsstifter Wald dem Landhunger der Bevélkerung 
und dem Bauwesen zu Lande und zu Wasser geopfert wurde. 

Zeigen diese Beispiele aus der alteren Weltgeschichte, daf der Wald fiir die Kultur 
und das Wohlergehen eines Volkes von schicksalhafter Bedeutung ist, so bestatigen 
Geschehnisse des spateren Mittelalters und der friihen Neuzeit vollends die Be- 
deutung des Waldes in der politischen Ordnung der Volker. 

Die Entwaldung z. B. Spaniens mit ihren verhangnisvollen Folgen fiir die Lan- 
deskultur im allgemeinen und den gesamten Landbau im besonderen ist auf eine 
Art der Waldbehandlung zuriickzufiihren, der das Nachhaltigkeitsprinzip heutiger 
Forstwirtschaft fremd war. Bedenkenlose Ausbeutung der Holzvorrate wurde zum 
Bau der riesigen Schiffsflotten betrieben, mit denen einst Spanien seine Weltherr- 
schaft begriindete und iiber eineinhalb Jahrhunderte hinweg verteidigte, bis die 
letzte grofe Armada an den Kiisten Englands zerschellte. Wenn man davon aus- 
geht, daf§ beim Bau hélzerner Kriegs- und Handelsschiffe drei Viertel des ange- 
lieferten Holzes in defi Abfall fielen, 1a&t sich unschwer ausmalen, welche gewal- 
tigen Holzmengen den Waldern entnommen werden muften. 

Dasselbe gilt fiir den Stadtstaat Venedig. Die Entwaldung des Karstes, jenes 
Kalkgebirges auf der Halbinsel Istrien, mit ihren schweren Folgen fiir diese Land- 
schaft, die sogar zum Terminus technicus , Verkarstung“ fiir die Zerstérung der 
natiirlichen Struktur eines Kalkgebirges durch Entwaldung fiihrte, ist auf den Bau 
der Lagunenstadt Venedig auf Hunderttausenden von hiélzernen Piloten und den 
Bau der grofen venezianischen Flotten zuriickzufiihren. 

Ahnliches lat sich fiir die Umgebung manch anderer Hafenstadt und politischer 
Zentren nachweisen. Da ist doch die weise Voraussicht des franzésischen Admirals 
Colbert zu loben, der zur Wahrung der nachhaltigen Belieferung der franzésischen 
Schiffswerften mit Holz schon vor 300 Jahren jene herrlichen Eichenbestande begriin- 
dete, die heute noch zu den schénsten Europas zahlen. Wir diirfen an dieser Stelle auch 
die ,,.Landes“, jenen Landstrich zwischen Gironde, Zentralmassiv, den Westpyrenaen 
und dem Golf von Biskaya erwahnen, mit dem gréfSten kiinstlich geschaffenen 
Waldgebiet Europas von nahezu 1 000 000 ha Griffe, dessen Anfange Schutzpflan- 
zungen gegen das Versanden der Versorgungswege nach Spanien waren. Fiir dic 
Walder des gesamten Mittelmeerraumes war schliefSlich die primitive Agrarstruktur 
die eigentliche Ursache, Ziegen- und Schafweide aber unmittelbarer Anlaf zu ihrem 
weiteren Niedergang. 

Wer will angesichts dieser Geschehnisse in der Vergangenheit noch an der schick- 
salhaften Bedeutung des Waldes in der politischen Ordnung zweifeln? Auch aus 
der deutschen Forstwirtschaftsgeschichte kénnen wir dafiir Beispiele anfiihren: 

Am Anfang der deutschen Geschichte diente der Wald iiber die Jagd der Ernah- 
rung und Bekleidung des Menschen. Der Honig aus den Bienenstécken in hohlen 
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Waldbaumen lieferte den Siifstoff. Die ,,Zeidler* waren zu Beginn der Neuzeit zu 
einem geachteten Gewerbe geworden, das die Bevélkerung mit Honig aus dem 
Walde versorgte. Sie und die Jagdbediensteten der Grundherrn waren die Stamm- 
truppe der spateren Forster. Mit wachsender Viehhaltung diente der Wald in der 
Hauptsache der Waldweide und Mastnutzung. Waldweide wurde bis zur Ein- 
fiihrung der Stallfiitterung das ganze Jahr hindurch ausgeiibt mit Ausnahme der 
sagenumwobenen 12 Rauhnachte; nur die kaltesten und schneereichsten Tage wur- 
den mit Laubheu und Futterreisig iiberbriickt. Die Mastnutzung diente unter Aus- 
niitzung der Eichen-, Buchen-, Wildobst- und Erdmast (Pilze, Beeren, Bodenfauna, 
Wurzeln) dem Masten der Schweine. In der Forstwirtschaft werden heute noch die 
Fachausdriicke Vollmast, Halbmast, Sprengmast fiir das Fruchten der Waldbiume 
beniitzt. Friiher hatte die Mast grofe agrarpolitische Bedeutung, hing doch gute 
oder schlechte Fleischversorgung weitgehend vom ,,Mastjahrgang* ab. Da angesichts 
der grofen Waldfliache bei geringer Bevélkerungsdichte Holz in Uberfiille zur Ver- 
fiigung stand, wurde die Waldwirtschaft ganz nach den Bediirfnissen der Wald- 


weide und Mast ausgerichtet. Sie bedeuteten die Hauptnutzung; das Holz war Ne- 
bennutzung. 


Eine Ausnahme bildeten jene Gebiete, in denen Bergbau und Erzhiitten, Salinen 
und Glashiitten betrieben wurden. Hier standen der Brennstoff Holz und die 
Pottaschegewinnung im Vordergrund, und es kam in der Umgebung solcher ,In- 
dustrien* auch im deutschen Raume zu Waldverwiistungen grofen Umfanges. 


Wo Weide und Mast den volkswirtschaftlichen Hauptwert der Waldwirtschaft 
bildeten, wurde eine Betriebsart eingefiihrt, die alles forderte, was der Weide, Mast 
und Brennholzzucht diente, ‘und alles entfernt, was dem abtraglich war. So ent- 
standen die Hiite- und Weidewalder in Form der sog. Mittelwalder mit weit- 
standigen, breitkronigen Eichen, Wildobstbaumen, auch Rotbuchen im Oberstand 
und aus dem Stock ausschlagenden, dem Weidebetrieb zutriglichen Holzarten im 
Unterstand. 


Die gré&te agrarpolitische und forstwirtschaftliche Umwilzung brachte die Ein- 
fiihrung der Kartoffel einerseits und der Stallfiitterung andererseits. Sie traf zu- 
sammen mit einem mehr und mehr aufkommenden Bauholz-, in manchen Gegenden 
auch Brennholzmangel und war die Geburtsstunde der Einfiihrung des Nachhaltig- 
keitsbegriffes in der Forstwirtschaft. 


Georg Ludwig Hartig hat 1791 die forstliche Nachhaltigkeit in uniibertrefflicher 
Form definiert. Er fordert, daf§ die Walder so zu bewirtschaften seien, da die 
Nachkommen die gleichen oder mehr Vorziige aus ihnen schépfen kénnen als die 
gegenwartige Generation. G. L. Hartig meinte damit eine Nachhaltigkeit des Er- 


trages unter voller Erhaltung der Bodenkraft und der Wohlfahrtsfunktion des 
Waldes. 


Diese aus dem Nachhaltigkeitsprinzip aufbauende Forstwirtschaft meinen wir, 
wenn wir die Frage untersuchen, welche Stellung die Forstwirtschaft im Rahmen 
der politischen Ordnung einnimmt. Die Nachhaltigkeit im Hartig’schen Sinne ist 
es auch, die das in Forstgesetzen kodifizierte oder auch ungeschriebene Grundgesetz 
der Forstwirtschaft darstellt. Wir kénnen und diirfen uns nicht mit einer Nach- 
haltigkeit der Erzeugung begniigen, denn dies wiirde bedeuten, da wir beruhigt 
waren, wenn Kahlflachen wieder. bestockt werden. Die Forderung echter Nach- 
haltigkeit im Sinne der Erhaltung eines gesunden Waldwesens wire so nicht erfiillt. 
Vielmehr ist es die strenge Nachhaltigkeit des Ertrags im Hartig’schen Sinne, an die 
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alle Waldbesitzer verpflichtet sind, und auf die jeder fiihrende Forstmann bei 
Amtsiibernahme geradezu vereidigt werden miifte. 

Wahrend man unter forstlicher Betriebswirtschaft die Beziehungen zwischen 
Waldbesitz und Waldbesitzerhaushalt, also die privatwirtschaftlichen Beziehungen 
versteht, sind unter dem Begriff: Forstwirtschaftspolitik die Beziehungen zwischen 
Wald und Volk, zwischen Forstwirtschaft und Volkswirtschaft, insbesondere aber 
die Stellung der Forstwirtschaft in der gesamten Volkswirtschaftspolitik zu ver- 
stehen. Will man nun die Rolle des Waldes in der politischen Ordnung richtig be- 
leuchten, dann muf man Sich auch mit den Funktionen befassen, die der Wald im 
Rahmen der Volkswirtschaft zu erfiillen hat: 

Zunachst sei auf eine im wesentlichen betriebswirtschaftliche Funktion verwiesen, 
die Einkommens-Funktion. Friiher konnte einmal der Finanzminister eines Landes 
das Wort pragen, daf& der Staatswald das Riickgrat der Staatsfinanzen darstelle. 
Heute betragen die Roheinnahmen aus dem Staatswald des Landes Baden-Wiirt- 
temberg nur noch wenige Prozent der gesamten Staatseinnahmen; Steuern und Ab- 
gaben sind zur Haupteinnahmequelle des ‘Staates geworden. Trotzdem reichten 
1958 die Uberschiisse des Staatswaldes von Baden-Wiirttemberg aus, um den Zu- 
_ schu&bedarf des gesamten Ministeriums fiir Ernahrung, Landwirtschaft und Forsten 
zu decken. 

Von wesentlich gréferer Bedeutung ist aber die Einkommens-Funktion des kérper- 
schaftlichen Waldbesitzes, da der Anteil der Einnahmen aus dem Wald noch mehr 
als 50 9/9 der Gesamteinnahmen mancher Gemeinden betragt. Wollen wir aber von 
der Einkommens-Funktion her die Stellung des Waldes in der Kommunalpolitik 
betrachten, so miissen wir unterscheiden zwischen Gemeinden, die auf die Einnah- 
men aus ihrem Wald fast ausschlieflich angewiesen sind, z. B. Arbeiterwohngemein- 
den und Landgemeinden ohne Industrie, und andererseits solchen Gemeinden, denen 
die Einnahmen aus dem Walde nur einen Zuschuf bedeuten, auf den sie nur bedingt 
angewiesen sind. 

Fiir den Privatwaldbesitz ist die Einkommens-Funktion auf jeden Fall von aus- 
schlaggebender Bedeutung, insbesondere fiir diejenigen Privatwaldbesitzer, welche 
ihre Haupteinnahmen aus dem Wald beziehen. Ein Ubergewicht der Einkommen- 
Funktion wird hier aber u. U. zur Gefahr, die abzuwehren der Forstgesetzgebung 
obliegt. 3 

Die Reserve-Funktion ergibt sich aus der spezifischen Eigenschaft der Forstwirt- 
schaft, daf& mehr genutzt werden kann, als dem nachhaltigen Zuwachs entspricht 
(Raubbau), aber auch weniger. Letzteres tragt zur Bildung von Vorratsreserven bei, 
auf die dann in Zeiten besonderer Anspannung des Holz- oder Finanzbedarfs des 
Waldbesitzers zuriickgegriffen werden kann. Dies kommt insbesondere beim Ge- 
_meindewald und beim Bauernwald zum Tragen. 

Die Gemeinden haben sich z. B. in Baden-Wiirttemberg auf Grund der forst- 
gesetzlichen Bestimmungen an die im Forsteinrichtungswerk ausgewiesenen Hieb- 
satze zu halten. In einem Zeitraum von 10 Jahren durchzufiihrende Forsteinrich- 
tungen haben daher die Aufgabe — neben der waldbaulichen Planung, bei welcher 
die Ziele des forstlichen Betriebs in den Planungseinheiten auf bis zu acht oder mehr 
Jahrze stgelegt werden (eine weitere spezifische Eigenart der Forstwirt- 
schaft) : eine Holzvorrats- und Zuwachsinventur durchzufiihren, aus der sich der 
nachhaltig mégliche Hiebsatz ergibt. Im Gemeindewald muf hierbei seiner Reserve- 
Funktion im besonderen Mafe Rechnung getragen werden, und es gehért zu der 
wichtigen Aufgaben, die der Gemeindewald zu erfiillen hat, daf& er im Falle eines 
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besonderen Holz- oder Finanzbedarfs der Gemeinde (Schulhausneubau, Kanalisa- 
tion u. dgl.) in die Bresche springt. In dem in Baden-Wirttemberg bis zum heutigen 
Tage in seinen Grundgedanken giiltigen Code Napoleon ist fiir die Gemeindewald- 
wirtschaft bindend vorgeschrieben, da& von den in den Forsteinrichtungswerken 
ausgewiesenen Hiebsatzen nur drei Viertel den Gemeinden zur freien Verfiigung 


stehen; ein Viertel, das sog. Reserve-Viertel, dient ausschlieSlich der Reserve-Funk- 
tion des Waldes. 


Von noch gréferer Bedeutung ist die Reserve-Funktion des Waldes fiir den Pri- 
vatwald, insbesondere fiir den Bauernwald. Fiir ihn ist sie haufig wichtiger als der 
Eingang regelmafiger Waldrenten. Vor der Schaffung des Landwirtschaftsgesetzes 
und der Griinen Plane war es in der Hauptsache der Bauernwald, der Intensivie- 
rungs- und Rationalisierungsmafnahmen, Neu- und Umbauten, Entseuchungen und 
dgl. in der Landwirtschaft erméglichte, weil */s aller landwirtschaftlichen Betriebe 
von Hofgréfe aufwarts mit Wald verbunden sind. Allein aus der Zahl der land- 
wirtschaftlicien Zugmaschinen, die mit Geldern aus Holzeinnahmen angeschafft 
werden, geht hervor, wie bedeutsam die .Sparkasseneigenschaft“ des Bauernwaldes 
fiir die Gesunderhaltung der bauerlichen Betriebe ist. 


Ein Land wiirde sich wichtigster Méglichkeiten der Férderung der landwirt- 
schaftlichen Betriebe und damit der Agrarpolitik begeben, wiirde es die Bedeutung 
der BauernwaAlder fiir die Bauernhéfe und der Gutswalder fiir die Gutshdfe, also 
die Wechselbeziehungen zwischen landwirtschaftlicher Produktion und landwirt- 
schaftlichem Waldbesitz nicht erkennen. Es gehdrt daher zu den vornehmsten Auf- 
gaben der Agrarpolitik, dem Bauernwald die erforderlichhe Aufmerksamkeit zu- 
kommen zu lassen und ihn zu férdern, so da& seine Reserveeigenschaft den land- 
wirtschaftlichen Betrieben, insbesondere in Krisenzeiten, zugute kommen kann. 


Damit sind aber auch die Wechselbeziehungen zwischen Forstwirtschaftspolitik 
und Agrarpolitik aufgezeigt. Bei aller notwendigen Eigenstandigkeit beider Ge- 
biete der Volkswirtschaftspolitik ergeben sich hier doch besondere Ansatzpunkte 
fiir ein enges Zusammenwirken, andererseits Sonderaufgaben fiir eine Forstgesetz- 
gebung, die nicht zuletzt der Gesunderhaltung des Bauerntums dienen soll. 


Auch der Staatsforstbesitz ware in der Lage, durch einen eigenen Reservefonds 
die Reserve-Funktion des Waldes zu niitzen: in Zeiten guter Absatzméglichkeiten 
' fiir das Holz kénnte mehr Holz eingeschlagen und auf den Markt gebracht werden. 
Den erntekostenfreien Erlés des den Normalhiebsatz iibersteigenden Holzanfalles 
wiirde der Finanzminister an Stelle eines sonstigen Darlehens verwenden und ver- 
zinsen. In Zeiten schwierigen Holzabsatzes wiirde der getatigte Mehreinschlag in 
natura eingespart und die so entstehende Liicke auf der Einnahmeseite des Staats- 
haushaltsplanes durch Abbuchung aus dem Reservefonds aufgefiillt. Dadurch wiirde 
dann auch in Krisenzeiten der Holzabsatz derjenigen Waldbesitzgruppen erleichtert, 
die besonders auf die Einkommen-Funktion ihres Waldes angewiesen sind. 


Die Bildung eines Reservefonds ist jedoch fiir den Staatsforstbesitz nur tragbar, 
wenn auf gesetzlicher Basis die Sicherheit geschaffen wird, da& der Riickgriff auf 
den Fonds nicht entgegen seiner eigentlichhen Zweckbestimmung erfolgen kann. Im 
Gegensatz zu friiheren Reservefondsbildungen, die bis zu sechs Jahreseinschlagen 
umfaften und dann der Geldentwertung zum Opfer fielen, sollte ein solcher Be- 
triebsfonds viel kleiner sein und im Forsteinrichtungsjahrzehnt im Hoéchstfalle 1—2 
Jahreseinschlage umfassen, die im selben Jahrzehnt aus- oder abgeglichen werden 
miiften. * 
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Die Arbeits-Funktion des Waldes wirkt sich in vielfaltigen Beziehungen der arbei- 
tenden Menschen zum Wald aus. Die besonderen Vorziige der Arbeits-Funktion des 
Waldes bestehen insbesondere darin, daf& der Wald Beschaftigungsméglichkeiten in 
einer Zeit bietet, wahrend ‘der — witterungsmafig bedingt — Bauwirtschaft und 
Landwirtschaft beschaftigungsarm sind. Seit Jahrzehnten werden daher im Winter ir. 
den Waldern Maurer, Gipser, Zimmerleute, Bauhilfsarbeiter usf. beim Holzeinschlag 
beschaftigt, was bei normalen Verhaltnissen am Arbeitsmarkt von nicht zu unter- 
schatzender Bedeutung ist. Aber auch auf den Bauernhéfen und Gutshéfen wirkt sich 
die Arbeits-Funktion des Waldes giinstig aus, weil sie einen Arbeitsausgleich herbei- 
fiihrt und Vollbeschaftigung von Arbeitskraften erméglicht, die sonst den Winter 
iiber entlassen werden miiften. 

Arbeitsmarktpolitik und Agrarpolitik eines Landes werden daher von dieser 
Funktion des Waldes unterstiitzt, und dieser Vorzug der Wirtschaft ist Grund genug 
zur forstgesetzlichen Sigherung der Nachhaltigkeit, auch im Rahmen einer sonst 
liberalen allgemeinen chaftspolitik. 

Die Rohstoff-Funktion des Waldes ergibt sich aus der gleichbleibenden bzw. durch 
Intensivierungsmafnahmen der Forstwirtschaft vermehrbaren Belieferung der Wirt- 
schaft mit dem Rohstoff Holz. Neben Kohle und Stahl ist das Holz in Deutschland 
der wichtigste erzeugte Rohstoff, Allein das Land Baden-Wiirttemberg beliefert den 
Markt jahrlich mit 6 Mill. fm Derbholz, das sind rund 5 fm je ha Waldflache und 
Jahr. Der jahrliche Gesamteinschlag des Bundesgebietes betragt rund 27 Mill. fm. 
Dies entspricht auch der Zuwachsleistung unserer Walder. 

Der vielfaltige Verwendungsgang des Holzes zeigt schlieSlich auch die engen 
Beziehungen und Verflechtungen der Forst- und Holzmarktpolitik mit der gesam- 
ten Wirtschaftspolitik. Dabei ist heute der sich anbahnende Strukturwandel in der 
Holzwirtschaft von besonderer Bedeutung. Gemessen am umbauten Raum wird 
gegenwartig in der Bauwirtschaft wesentlich weniger Holz in seiner natiirlichen 
Form des Vollholzes verwandt als noch vor fiinfzig Jahren. Stahl, Zement, Glas 
und andere ,,moderne* Baustoffe verdrangen das Holz aus einer Reihe seiner friiher 
unbestrittenen Verwendungsgebiete. Andererseits erlebt das Holz derzeit eine er- 
freuliche ,,Renaissance* im Bauwesen durch neue Erkenntnisse im Ingenieurbau, 
aber auch in der Ausstattung zur Erreichung warmer, gediegener Wohnlichkeit. Der 
absolute Holzverbrauch ist nach wie vor sehr hoch. Dazu kommt die steigende Ver- 
wendung von Holz als Industrie-Rohstoff. Die Holzverwendung hat sich also 
strukturell gewandelt; der Holzbedarf und damit die Anforderungen an den Wald 
sind aber geblieben, ja sie zeigen steigende Tendenz. 

Eine schwere Sorge fiir die Forstwirtschaft sind jedoch die steigenden Produk- 
tionskosten, die sich trotz aller Bemiihungen nur zum kleinsten Teil durch Rationa- 
lisierungsmafnahmen abfangen lassen. Dadurch ist die Rentabilitat der Waldwirt- 
schaft in vielen Forstbetrieben, ja sogar bei einigen Staatsforstverwaltungen, in 
Frage gestellt. Hieraus ergibt sich die ganz entscheidende Frage, ob die Forstwirt- 
schaft in der Lage sein wird, den Wald auch in Zukunft noch nach jenen pfleglichen 
Gesichtspunkten zu bewirtschaften, die fiir die Wahrung aller seiner Funktionen 
von so grofer, mit der Zeit noch wachsender volkswirtschaftlicher und damit poli- 
tischer Bedeutung ist. Insbesondere gilt dies fiir die Wohlfahrtswirkungen des Wal- 
des. Es wird dies nur méglich sein, wenn der Wald in der politischen Ordnung eine 
Stellung einnimmt, die erforderlich ist, um der Forstwirtschaft jene Férderungs- 
mafnahmen zukommen zu lassen, die zur Erhaltung der vollen Funktionsfahigkeit 
des Waldes unbedingt notwendig sind. 
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des Waldes verstehen wir die vielfaltigen Auswirkungen der Walder auf die Landes- 
kultur, die Volkskultur und die Volksgesundheitspflege. Es ist erwiesen, daf& der 
Wald unter bestimmten Bedingungen die Bodenfeuchtigkeit und Luftfeuchtigkeit 
vermehrt, aus der Atmosphire — auch aus dem Nebel — mehr Niederschlage 
herauskammt, als dies der baumlosen Vegetation méglich ist, da& er den raschen 
Abflu& des Oberflachenwassers und damit auch Uberschwemmungen verhindert, 
das Grundwasser anreichert, die Quellbildung férdert und fiir die Reinhaltung der 
Gewasser wesentlich mehr beitrigt als andere Bewachsungsformen. Bei der Bearbei- 
tung der Wassergesetze hat sich in aller Deutlichkeit gezeigt, welch grofen Einfluf 
der Wald auf die Wasserwirtschaft eines Landes hat. Die iiberwiegende Mehrzahl 
der Quellen entspringt im Walde! Aufgabe einer neuzeitlichen Forstgesetzgebung 
und der fach- und sachkundigen Lenkung des Forstwesens ist es daher, dariiber zu 
wachen, daf die Walder zu einem die Wohlfahrts-Funktion wahrenden Zustand er- 
zogen werden. 

Was die Wohlfahrtswirkungen hinsichtlich des Klimas betrifft, so mindert der 
Wald die Sturmgeschwindigkeiten, erhéht die Luftruhe am Boden, verhindert da- 
durch und durch Erhéhung der natiirlichen Luftfeuchtigkeit die Austrocdknung nicht 
nur auf den Waldflachen selbst, sondern auf einer mehrfachen Flache in der 
Umgebung des Waldes. Auf dem durch Wald geschiitzten Gelande in der Flur mil- 
dert er so auch Hitze- und Diirrewirkungen und tragt durch Abhaltung der kalten 
Winde und durch Herabsetzung des Sattigungspunktes der Atmosphare wesentlich 
zur Verminderung von Frostschaden bei. 

Hinsichtlich des Bodens verhindert der Wald Bodenabschwemmungen, Bodenver- 
wehungen durch Wind (Staub- und Sandstiirme), Erdrutsche, Vermurungen, Stein- 
schlag und Lawinenbildung. 

Drei Elemente sind es vor allem, die fiir die Landschaftsbildung und -erhaltung 
in Frage kommen: die Gelandeform, das Wasser und insbesondere die héchste und 
fiir das Landschaftsbild wichtigste Bewachsungsform: Baum und Wald. Man kann 
ohne Bedenken sagen, daf Baum und Wald der von erdgeschichtlichen Gewalten 
geformten Landschaftsgestalt ihr natiirliches, sch6nes Gesicht geben. 

Es gehért zu den Berufsaufgaben der Forstleute, im Rahmen einer verniinftigen 
Waldwirtschaft auch den Naturschutzgedanken und landschaftspflegerische Gesichts- 
punkte zu hegen und zu pflegen. 

Neben den Schutzfunktionen hat der Wald auferdem eine sehr wichtige Sozial- 
Funktion zu erfiillen. Er dient als Erholungsstatte fiir Tausende von Menschen, ins- 
besondere aus den Ballungsrdumen unserer Industriegebiete. Diese Bedeutung des 
Waldes fiir die Volksgesundheitspflege wird in den nachsten Jahrzehnten standig 
zunehmen; sie bestimmt mehr und mehr die Stellung des Waldes in der sozialen, also 
auch in der politischen Ordnung. Aber es ist nicht nur der Wald in seiner Land- 
schafts-Funktion und als Erholungsort allein, der ihn in sozialer Hinsicht so unent- 
behrlich macht, er ist auch die Lunge fiir die Grofstadte, indem er den Sauerstoff- 
gehalt der Luft mehrt und Verunreinigungen chemischer und physikalischer Art aus 
der Atmosphire herausfiltert. , 

Aus diesen vielfaltigen Funktionen (Einkommens-, Reserve-, Arbeits-, Rohstoff-, 
Wohlfahrts- und Sozial-Funktion) ergibt sich von selbst, welch bedeutende Stellung 
der Wald in der Volkswirtschaft einnimmt und welche Stellung er daher in der po- 
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litischen Ordnung einnehmen sollte. Wenn sich aus den Darstellungen der ursachli- 
chen .Zusammenhinge zwischen Wald und Volkskultur in der Vergangenheit ein- 
=deutig ergibt, da& der Wald die ihm zukommende Stellung in der politischen Ord- 
nung nicht immer besa, so miissen wir auch jetzt feststellen, daf& die Waldwirtschaft 
im Rahmen des politischen Geschehens unserer Zeit noch nicht jene Bedeutung und 
Stellung einnimmt, die ihr zukommt. 

Dies mag damit zusammenhingen, daf die Forstleute zu wenig aus der Reserve 
herausriicken, ihr Licht unter den Scheffel steilen, da& Werbung, Lobbyistentum und 
unmittelbares politisches Aktivwerden ihnen fremd sind, vielleicht auch weil die 
Volksvertreter sich zu wenig mit dem Waldwesen befassen oder von der Forstwirt- 
schaft zu wenig damit befa&t werden. Oft wird auch behauptet, daf sich die Politik 
deshalb so wenig mit der Forstwirtschaft beschaftigt, weil diese iiber so wenige poli- 
tische Stimmen verfiige. Dem ist aber gar nicht so, wenn man den Staat als Besitzer 
ausschlieft. Zum Beispiel besitzen in Baden-Wiirttemberg immerhin rund 3800 Ge- 
meinden und sonstige Kérperschaften 41 °/o und rund 180 000 Privatwaldbesitzer 
35 %/o der Waldflache. 

Um die politische Stellung eines Wirtschaftszweiges zu dokumentieren, darf aber 
nicht nur mit der Zahl der Besitzer operiert, sondern es muf auch auf die Zahl der 
Beschaftigten verwiesen werden — ganz abgesehen von der grofen Zahl der sonst 
auf den Wald Angewiesenen und derer, die mittelbar von ihm Nutzen ziehen. In den 
247 Forstamtern und 4 Forstdirektionen der Staatsforstverwaltung Baden-Wiirt- 
temberg sind rd. 500 Forstbeamte und Forstangestellte des héheren Dienstes, 1300 
Forstbeamte und Forstangestellte des gehobenen und mittleren Dienstes und 20 000 
Waldarbeiter tatig. Im Bereich der gesamten Landesforstverwaltung Baden-Wiirt- 
tembergs, also Staatswald, Kérperschafts- und Privatwald zusammen, finden nahe- 
zu 2000 Forstbeamte und zur Zeit der Arbeitsspitze bis zu 80 000 Waldarbeiter Be- 
schaftigung. Auch vom Sozialprodukt her gesehen nimmt die Forst- und Holzwirt- 
schaft Baden-Wiirttembergs einen sehr beachtlichen Platz ein. 

Die umfassende Bedeutung des Waldes findet allenthalben wachsende Beachtung” 
So werden in neuerer Zeit grofe Anstrengungen gemacht, um die Funktionsfahigkeit 
des Waldes im Sinne der dargestellten Aufgaben voll herzustellen: Prasident Roose- 
velt hat dem Kongref ein grofziigiges Programm vorgelegt, um durch Bewaldung 
und Schaffung von Schutzwaldgiirteln die katastrophalen Winderosionen der ame- 
rikanischen Kultursteppen zu bekampfen, ihnen vorzubeugen und die gestérte Was- 
serwirtschaft weiter Landstriche wieder in Ordnung zu bringen. Auch in Ruf land 
befindet sich ein gewaltiges Wiederbewaldungs-, Neubewaldungs- und Schutzwald- 
programm in Ausfiihrung. Man will die Gewalt der Sturmwinde, die sengende Kraft 
der Wiistenwinde, die Kilte der Nordostwinde brechen oder abschwiichen, die Ver- 
dunstung herabsetzen und dadurch grofe Gebiete in ihrer Fruchtbarkeit steigern. Es 
soll erreicht werden, daf§ weite Steppengebiete in den intensiven Landbau miteinbe- 
zogen werden kénnen. Auch die Mafinahmen zur Verbesserung der Wohlfahrts- 
Funktion des Waldes und zur Steigerung der Produktivitat insbesondere zwischen 
Weifmeerkanal und Ural sowie in der Taiga sind beachtlich. Ebenso sind in den iib- 
rigen Ostblockstaaten iiberall Mafnahmen zur Vermehrung der Waldflache, Stei- 
gerung der Produktivitat und Besserung der Schutz-Funktion des Waldes im Gange. 

In Spanien will man die Waldflache verfiinffachen, um den weiteren Verlust von 
landwirtschaftlichen Nutzflachen, die der Wasser- und Winderosion alljahrlich zum 
Opfer fallen, zu vermeiden und die klimatischen Verhaltnisse im Interesse der 
Fruchtbarkeit und des Petamnetiecheciion zu verbessern. In Italien, Jugoslawien, Grie- 
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chenland, der Tiirkei und Syrien sind aus den gleichen Griinden ahnliche Mafnah- 
men in grofem Umfang im Gange. Aber auch in England und Irland ‘versucht man 
— wenn auch zuniachst mehr aus Griinden der Rohstoffversorgung als der Wohl- 
fahrtswirkungen — die Waldflache durch Aufforstung zu vergréfern. In England 
allein werden jahrlich 40 000 ha neu aufgeforstet. Die skandinavischen Lander ma- 
chen grofe Anstrengungen, um die Produktivitat ihrer Walder durch Intensivie- 
rungsmafnahmen auf allen Gebieten der Forstwirtschaft zu steigern, und erst recht 
fiihren die Gebirgslander Schweiz und Osterreich mit erheblichen Aufwendungen 
aus Offentlichen Mitteln umfassende Mafnahmen durch, um die dort besonders wich- 
tige Schutz-Funktion des Waldes zu sichern und die Produktivitat ihrer Forstwirt- 
schaft zu steigern. 


Die deutsche Forstwirtschaft hat es bislang aus.eigenen Mitteln fertiggebracht, ihre 
Walder in einem Pflegezustand zu halten, der nicht nur den holzwirtschaftlichen Be- 
diirfnissen, sondern auch den Schutz- und Wohlfahrts-Funktionen des Waldes ge- 
recht wird. Wenn die Walder im Sinne echter Nachhaltigkeit des Ertrages, der Siche- 
rung der Bodenkraft und im Sinne eines méglichst vielseitigen Angebots von Holz- 
arten und Holzsorten sowie einer méglichen Wandelbarkeit der Betriebsziele be- 
wirtschaftet werden, ziehen sie die Wohlfahrtswirkungen gewissermafen im Kiel- 
wasser mit sich, ohne daf§ besondere Aufwendungen gemacht werden miiften. 


Wie aber bereits dargestellt wurde, hat sich die betriebswirtschaftliche Lage der 
Forstwirtschaft neuerdings erheblich verschlechtert: So besteht die Gefahr, daf aus 
dem fiir die Waldbesitzer bestehenden Zwang, ihre Walder noch scharfer nach be- 
triebswirtschaftlichen Gesichtspunkten unter Anwendung aller méglichen Mafnah- 
men der Rationalisierung zu behandeln, ein Waldzustand entstehen kénnte, der den 
Schutz- und Sozial-Funktionen des Waldes nicht mehr ausreichend entspricht. Vom 
Staat kann man verlangen, daf er seinen Forstbesitz im Hinblick auf die Erhaltung 
aller Waldfunktionen auch dann noch bestméglich bewirtschaftet, wenn aus der 
Reinertragslage heraus Mafinahrmen zur Vereinfachung der Waldpflege, Bevorzu- 
gung ,,rentablerer“ Holzarten und dergleichen dringend angezeigt erscheinen sollten. 
Beziiglich der iiberwiegenden Waldflache jedoch, die einer Grofzahl von kérper- 
schaftlichen und privaten Waldbesitzern gehért, ist die Situation schon wesentlich 
schwieriger. Wohl haben viele Waldbesitzer seit eh und je nach dem auch im Grund- 
gesetz verankerten Prinzip gehandelt, daf§ Besitz verpflichtet, doch ist bei weiterer 
Verschlechterung der Situation zu befiirchten, da rein betriebswirtschaftliche Ge- 
sichtspunkte bei Planung und Vollzug des Forstbetriebs den Vorrang erhalten und in 
der Folge eine Schmialerung der anderen Waldfunktionen eintritt. 


Anlaflich der Haushaltsbesprechung soll der Finanzminister eines Bundeslandes 
erklart haben, daf& er sein Interesse an der Forstwirtschaft verlieren wiirde, wenn 
diese nicht mehr in der Lage ware, einen ansehnlichen Reingewinn abzuwerfen. 
Wenn diese Auerung tatsiachlich so pointiert gefallen sein sollte, wiirde dies bewei- 
sen, da& die Funktionen des Waldes.mit ihren vielfaltigen Auswirkungen auf alle 
Zweige der Wirtschaft eines Landes an verantwortlicher Stelle nicht bekannt sind. 
Dies mii&te dann allerdings die Forstwirtschaft aufriitteln; sie miifte iiber alle zu- 
standigen Stellen — die Forstabteilung des Bundesministeriums fiir Ernahrung, 
Landwirtschaft und Forsten, die Landesforstverwaltungen, die Waldbesitzerver- 
bande und iiber den Deutschen Forstwirtschaftsrat, in dem die Forstwirtschaft iiber 
ein alle ihre Sparten umfassendes Instrument verfiigt — die Ministerien und Verwal- 
tungen und durch die Schutzgemeinschaft Deutscher Wald in breiter Form die Of- 
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fentlichkeit iiber die wahre Bedeutung des Forstwesens fiir das gesamte Land und 
Volk orientieren. 

Man kénnte oft glauben, daf& die auf rein betriebswirtschaftlicher, oft geradezu 
profitlich anmutender Basis geborene Bodenreinertragslehre der Jahrhundertwende 
noch nicht gestorben sei. Sie stellt geradezu ein Paradestiick der Einseitigkeit dar, in 
dem von der Vielzahl der Funktionen des Waldes nur eine, die Einkommens-Funk- 
tion, in den Mittelpunkt der Betrachtungen und Spekulationen gestellt wird. Es soll 
deshalb kurz iiber diese Lehre gesprochen werden, die schon einmal in der Politik 
eine grofe Rolle gespielt hat. Der Reichsgraf Toerring brachte 1908 im bayerischen 
Landtag den sog. ,Antrag Toerring“ ein, nach dem die Altholzbestande wegen 
mangelnder Verzinsung des Bodenkapitals raschestens genutzt und der Anbau 
schlecht verzinslicher Holzarten vermieden sowie die mit solchen Holzarten besteck- 
ten Flachen méglichst dezimiert werden sollten. Auch auf andere Lander, z. B. Ba- 
den, griff der aus diesem Antrag entstandene politische und fachliche Wirbel iiber. 
In Wiirttemberg fiihrte er zu den sog. ,Reservefondshieben*, denen viele Altbe- 
stande in zu rascher und daher fiir ihre Verjiingung nachteiliger Zeitfolge zum Opfer 
fielen. Die Stellung der Forstwirtschaft war in der damaligen politischhen Ordnung 
keine gute, und wir miissen uns hiiten, daf wir infolge der gegenwartigen schwie- 
rigen betriebswirtschaftlichen Situation in ein ahnliches, aus Einseitigkeit heraus ge- 
borenes MifSgeschick hineinschlittern. | 

Es ist daher die vordringlichste Aufgabe der Forstwirtschaftspolitik, darum zu 
kampfen, da die Gesamtsituation der Forstwirschaft auf einem Stand erhalten 
bleibt, der es der Forstwirtschaft ermdglicht, ohne besondere Hilfe des Staates die 
Walder so zu bewirtschaften, daf sie ihren Funktionen gerecht werden. Der Wald- 
besitz kann fiir sich in Anspruch nehmen, daf er bis jetzt nur in den seltensten Fallen 
nach staatlicher Hilfe gerufen hat. Aber es kénnen Umstinde eintreten, die im Rah- 
men einer zielgerechten Forstwirtschaftspolitik nicht gemeistert werden kénnen und 
es erforderlich machen, daf$ im Interesse der iibergeordneten Volkspolitik die allge- 
meine Staatspolitik sich mehr als bisher um den Wald annimmt. 

Wenn Hanf und Flachs durch Kunstfasern vom Markt verdrangt werden, so 
gedeihen auf den Feldern im nachsten Jahr bereits neue Kulturen, ohne daf das 
Volkswohl, die Volksgesundheitspflege, die Wasserwirtschaft des Landes — um nur 
einige Beispiele zu nennen — auch nur im geringsten leiden. Wenn Eisen- und Stahl- 
produkte durch Kunststoffe verdrangt werden, so ist es der Wirtschaft ohne weiteres 
méglich, sich in kiirzester Frist an die neuen Produktionsverhiltnisse anzupassen. 
Die Forstwirtschaft aber muf ihre Produktion auf ein Jahrhundert festlegen und ist 
darauf angewiesen, ihr Produkt Holz nicht nur abzusetzen, sondern auch Preise 
dafiir zu erzielen, die die Weiterfiihrung der Forstwirtschaft im Sinne echter Wald- 
pflege ermédglichen. 

Im Rahmen der Staatsverwaltung kommen der Landesforstverwaltung folgende 
Aufgaben zu: die Bewirtschaftung des Staatswaldes, die technische Betriebsfiihrung 
in den Gemeinde- und K6rperschaftswaldungen, soweit die Gemeinden nicht selbst 
Forstbeamte des héheren Dienstes eingestellt haben (was jedoch nur bei 5 %/o der 
K6rperschaftswaldflache der Fall ist), ferner die Beratung und Betreuung des Klein- 
privatwaldes sowie schlieflich die gesetzliche Forstaufsicht fiir simtliche Waldungen. 
Die Landesforstverwaltung la&t sich bei der Durchfiihrung dieser Aufgaben leiten 
von den Grundsatzen der Nachhaltigkeit der Erzeugung und Nutzung, der Stetig- 
keit des Betriebes, der Steigerung der Produktivitat aller Waldbesitzarten, der Wirt- 
schaftlichkeit und schlie&lich der Rentabilitat. Dabei hat sich ihre Tatigkeit der Be- 
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sitzart anzupassen, angefangen bei der vollen Bewirtschaftung des Staatswaldes iiber 
die technische Betriebsfiihrung beim Kérperschaftswald bis hin zur losen Beratung 
und Betreuung beim Kleinprivatwald. 

Die Landesforstverwaltung will also — vom Staatswald-abgesehen — den Wald 
nicht nur nach betriebswirtschaftlichen Gesichtspunkten ,verwalten*; vielmehr 
nimmt sie als Teil des Ministeriums fiir Ernahrung, Landwirtschaft und Forsten die 
Stellung eines Wirtschaftsministeriums fiir den Bereich der gesamten Waldwirtschaft 
des Landes ein. Es kommt ihr daher die Doppelaufgabe jedes Wirtschaftsressorts zu: 
einmal die Wahrung der Interessen der gesamten Volkswirtschaft und der breiten 
Offentlichkeit, zum anderen die Firderung der Wirtschaftsbetriebe selbst. 

In die MaSnahmen des ,,Griinen Plans“ ist die Forstwirtschaft erst nachtraglich 
einbezogen worden, obwohl és im direkten agrarpolitischen Interesse und damit im 
Sinne des Landschaftsschutzes liegt, den Bauernwald mit allen Mitteln zu férdern, 
weil dies den landwirtschaftlichen Betrieben selbst zugute kommt. Es hat lange Zeit 
gedauert, bis sich diese Einsicht bei den fiir die Agrarpolitik verantwortlichen Gre- 
mien durchgesetzt hat. Heute lassen sich zu unserer Freude manche Erfolge zugun- 
sten des Bauernwaldes aufweisen. 

Dariiber hinaus hat aber z. B. das Land Baden-Wiirttemberg im Rahmen seiner 
Férderungsprogramme bereits einiges getan, um die Schutz- und Wohlfahrts-Funk- 
tionen des Waldes zu verbessern. Die AufforstungsmaSnahmen dienen nicht nur der 
betriebswirtschaftlichen Verbesserung einzelner bauerlicher Betriebe, sondern sind 
auf die Ordnung der Agrarstruktur ganzer Gemarkungen und Kreise ausgerichtet. 
Damit ist auch der Wald in den Rahmen der Férderungsmafnahmen des Landes 
einbezogen, wenn auch nur mit einem minimalen Bruchteil des Betrages, der fiir die 
Férderung der Landwirtschaft je Flacheneinheit jahrlich aufgebracht wird. 

Neben den unmittelbaren Férderungsmafnahmen des Staates gibt es aber auch 
mittelbare, die unter Umstanden sehr wirksam sein kénnen. Hierzu gehért insbeson- 
dere eine den Verhiltnissen der Urproduktion angepafte Steuerpolitik, Erscheint 
schon die einheitliche steuerliche Behandlung aller Bereiche der Wirtschaft mehr als 
problematisch, so insbesondere die fiir die Forstwirtschaft mit ihrem geringen Kapi- 
talumschlag in langen Produktionszeitraumen bei hoher Kapitalintensitat und be- 
scheidener Verzinsung. Uber eine dieser spezifischen Eigenart der Forstwirtschaft 
angepafte Steuerpolitik kénnten in der Tat vom Wald grofe Schwierigkeiten abge- 
halten und seine volle Funktionstatigkeit erhalten werden. Auch eine verniinftige 
Zollpolitik und eine forstfreundliche Fracht- und Verkehrspolitik kénnten hierzu 
beitragen. 

Die vielfaltigen und umfassenden Aufgaben des Waldes lassen die Frage aufkom- 
men, ob die Gesetzgeber der gro&en gemeinwirtschaftlichen Bedeutung des Waldes 
Rechnung getragen haben. Wahrend in verschiedenen Bundeslandern nach 1945 
neue Forstgesetze erlassen wurden, besitzt Baden-Wiirttemberg noch kein einheitli- 
ches Landesforstgesetz. Die Bearbeitung eines solchen eilt auch nicht, da kein Rechts- 
notstand vorliegt. Die vorhandenen Forstgesetze der ehemaligen Lander Baden und 
Wiirttemberg kénnen als befriedigend, im Hinblick auf den K6rperschaftswald sogar 
als sehr gut bezeichnet werden, obwohl das badische Forstgesetz vor 125 und.das 
wiirttembergische vor 80 Jahren (1902 fand im wesentlichen nur eine Novellierung 
statt) geschaffen wurde. Auf Bundesebene konnte man sich bisher nicht zu einem Bun- 
desforstgesetz als Rahmengesetz entschlieSen, das nur die grofen forstpolitischen 
Richtlinien zu enthalten brauchte und die Interessen der Allgemeinheit am Wald unter 
weitgehender Beriicksichtigung der Wiinsche des Waldbesitzes zu wahren hatte, ande- 
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rerseits etwa im Sinne des Schweizer Bundesforstgesetzes die Erhaltung und Verbes- 
serung der vielfachen Funktionen des Waldes sichern und férdern miifte. Uber eines 
miissen sich allerdings die Gesetzgeber klar sein, da angesichts der spezifischen Eigen- 
arten des Forstwesens und der Bedeutung des Waldes fiir die Allgemeinheit eine auf 
sonstigen Wirtschaftsgebieten vertretbare und wiinschenswert erscheinende véllige 
Liberalisierung fehl am Platze wire und einen grofen Riickschritt bedeuten wiirde. 
Sie miissen sich aber auch klar dariiber sein, da das, was an Liberalisierung nicht még- 
lich ist, an FérderungsmaSnahmen und sonstigen Hilfen zugestanden werden muf. 

Die Stellung der Jagd ist im Rahmen der Forstwirtschaft eine untergeordnete; sie 
tritt im Rahmen der Einnahme-Funktion kaum in Erscheinung. Wenn jedoch die 
Wildbestande ein tragbares Maf iibersteigen, werden die Funktionen des Waldes sehr 
gestért, und das Wild, erklarter Liebling aller Naturfreunde, vermag sogar die Wohl- 
fahrtsfunktion des Waldes ungiinstig zu beeinflussen, indem es bei hohem Besatz das 
erstrebte Ziel, namlich die Schaffung eines naturnahen Wirtschaftswaldes, verhin- 
dern oder doch sehr erschweren kann. Im Naturwald ist das Schalenwild auch viel 
weniger vertreten als im Wirtschaftswald. Im Wirtschaftswald fehlt aber das Grof- 
raubwild, und die Jager miissen es sein, die hier fiir das Gleichgewicht sorgen. Hohe 
Schalenwildbestinde fiihren, insbesondere bei angespannter betriebswirtschaftlicher 
Lage, unweigerlich zu Reinbestinden, die nicht mehr in der Lage sind, die Funktio- 
nen des Waldes zu erfiillen. Dies schadet nicht zuletzt der Jagd selbst, denn iiber- 
hdhte Wildbestinde degenerieren, und auch die Trophaen werden schlecht. Verant- 
wortungsbewufte Forstwirte und Jager haben daher in einem gemeinsamen Scha- 
lenwildausschu8 Empfehlungen iiber den zu verantwortenden Héchststand an Scha- 
lenwild ausgearbeitet. 

Bei der Erérterung der Stellung der Forstwirtschaft im Rahmen der politischen 
Ordnung muf noch auf die europidische Integration verwiesen werden. Innerhalb 
der Europidischen Wirtschaftsgemeinschaft (EWG) verfiigt die Bundesrepublik abso- 
lut und relativ iiber das gréf&te Holzaufkommen, doch ist sie ein Holzimportland, da 
ihre eigene Erzeugung nur ausreicht, um etwa 70 °/o des inlandischen Bedarfes zu 
decken. Die forstlichen Verhaltnisse der Mitgliedstaaten der EWG sind auSerordent- 
lich verschieden. Trotzdem wird im Rahmen der EWG eine gemeinsame Forstpolitik 
angestrebt, obwohl das Holz — an sich ein Produkt des Bodens — markttechnisch 
als Rohstoff und nicht als landwirtschaftliches Erzeugnis betrachtet wird. Forst- und 
Holzwirtschaft sind sich dariiber einig, da& es im Augenblick fiir die deutsche Forst- 
wirtschaft besser ist, wenn das Holz — trotz dagegenstehender Bedenken — den 
freien Wettbewerbsbedingungen des Marktes unterworfen wird. 

In der Stellung, die dem Wald in der politischen Ordnung zukommt bzw. zukom- 
men miifte, ist die Forstwirtschaft ein Wirtschaftsgebilde, das nicht nur betriebs- 
- wirtschaftlichen Interessen der Waldbesitzer einerseits und der Rohstoffbefriedigung 
der Holzwirtschaft andererseits zu dienen hat, sondern dariiber hinaus auf Grund der 
vielfachen Funktionen des Waldes fiir die Volkswirtschaft und das Volk schlechthin 
fiir alle Zukunft unentbehrlich ist. Es besteht daher alle Veranlassung, diese Ausfiih- 
rungen mit dem eingangs erwahnten Wort zu beschliefen: 


Wenn der Wald stirbt, stirbt das Volk.*) | 


*) Siehe auch Der Wald—unser Schicksal mit weiteren Beitragen: ,Der Wald in der Schau 
des Dichters“ und ,Die Begegnung mit dem Wald in der Malerei*. 44 Seiten mit 9 Fotos auf 
Kunstdruckpapier und 2 Farbreproduktionen von Gemilden. Preis DM 2,80. 

Zu beziehen von der Schutzgemeinschaft Deutscher Wald - Landesverband Baden-Wiirt- 
temberg, Stuttgart-Heumaden, Am Sonnenweg 23 oder den anderen Landesverbanden. 
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Sowjetrufland und die Welt von morgen 


von Dr. Hans F | e i g - Ziirich 


__Die nachfolgenden Ausfiihrungen erschienen in der ,Tat* vom 24.—30. Dezember 1959. Sie folgen im wesent- 
lichen aii Ce den der Verfasser, ebenfalls im Dezember 1959, in einem Vortrag vor der Wirt- 
schaftspolitischen Gesellschaft in Frankfurt am Main entwickelte. 


Seit zwei, drei Jahren geht die nichtkommunistische Welt mit zunehmendem Ernst 
daran, ihr Verhaltnis zur Sowjetunion neu zu iiberpriifen. Nur nach Uberwindung 
betrachtlicher Hemmungen allerdings erinnert man sich in Westeuropa und in den 
angelsachsischen Landern, daf es das Vorrecht einer freien Gesellschaft ist, auch Fra- 
gen, die schon langst definitiv beantwortet scheinen, immer wieder neu aufzurollen, 
und Urteile, die wahrend vieler Jahre unangefochten Giiltigkeit beanspruchen, not- 
falls einer Revision zu unterziehen. Weshalb nimmt man diese Neuiiberpriifung 
heute vor? Wahrend Jahrzehnten hatte man dazu keinen Anlaf gesehen. So, wie sich 
die russischen Bolschewisten selber sahen — als Dogmatiker namlich —, so bewer- 
tete man in Westeuropa das System, das sie vertraten, ebenfalls ausschlieSlich vom 
dogmatischen Standpunkt aus, und verdammte es unter diesem Gesichtspunkt in 
Bausch und Bogen. Dieses System war schlieflich die reine Verneinung von all dem, 
was unsere eigene Uberlieferung uns bedeutete. Bei diesem summarisch-dogmatischen 
Urteil lief§$ man es im-allgemeinen bewenden. 


Eine E poche der russischen Geschichte ist beendet 


Heute hat sich eine andere, differenziertere Betrachtungsweise durchgesetzt. An 
die Stelle der dogmatischen trat die historische Sehweise. Aber jede historische Beur- 
teilung ist zwangslaufig eine relativierende. Eine geschichtliche Betrachtungsweise 
anerkennt das Gewordene nie als Zufall oder Willkiir, sondern sieht die Bedingun- 
gen, unter denen diese oder jene Entwicklung sinvoll oder wenigstens begreifbar 
wird. Die dogmatische Ablehnung wandelt sich damit — nicht zu Billigung, noch 
weniger zu Einverstandnis — aber zur Erkenntnis, daf$ andere Voraussetzungen, 
eine andere Vorgeschichte, auch zu vollig anderen Ergebnissen fiihren k6nnen. 


So sehen wir etwa heute viel scharfer, als dies vor zwanzig oder dreifig Jahren 
méglich war, die gro&e Bedeutung dessen, was sich 1917 und nachher in Rufland er- 
eignete, fiir die Weiterdauer und fiir das Uberleben des russischen Staates. Wir 
sehen viel deutlicher, daf& der russische Staat das ganze 19. Jahrhundert hindurch 
schnurstracks einer Katastrophe entgegenraste, die seinen Untergang bedeuten 
konnte, wahrscheinlich sogar bedeuten muf te. Die gigantische Ausdehnung nach 
Asien hinein, die damals konsolidiert und abgerundet wurde, glich eher einem Zer- 
flie&en. Wahrend Westeuropa sich in stiirmischem Tempo industrialisierte, verharrte 
das russische Reich in einer vorindustriellen Gesellschaftsordnung, die mittelalterlich 
nicht nur anmutete, sondern es auch war. Der Krimkrieg war der erste Gongschlag, 
bei dem die Schrift an der Wand erschien: dieses Riesenreich war ein Kolof auf té- 
nernen Fii&en, der.jedem kraftig gefiihrten Sto erliegen muSte. Das Jahr 1905 
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brachte den zweiten Gongschlag: die Niederlage gegen eine farbige Macht, Japan. Es 
war die erste Niederlage eines europdischen gegen einen asiatischen Staat in der 
neueren Geschichte! Was wiirde geschehen, wenn sich eines Tages das Deutsche Reich 
nach Osten wenden wiirde? Im ersten Weltkrieg kam diese Stunde: Ruflands Wei- 
terexistenz als Vielvélkerstaat hing nur noch am diinnsten Faden, den man sich 
denken kann. 

Wir brauchen diese Dinge nicht weiter auszufiihren. Es war seit Jahrzehnten die 
Oberzeugung vieler Russen, da RuSland nur werde weiterbestehen kénnen, wenn 
es sich in einer gigantischen Anstrengung am eigenen Zopf aus dem Sumpf heraus- 
ziehe, und daf diese Selbstrettung ein Unternehmen auf Leben und Tod werden 
wiirde. Es ist miifig zu fragen, ob dieses Ergebnis nicht mit anderen Mitteln ebenso 
und vielleicht besser, sicher aber menschlicher hatte erzielt werden k6énnen. Ent- 
scheidend ist doch, daf& die Ansatze einer verniinftigen Reform, wie sie zum Beispiel 
unter Witte und Stolypin zu verzeichnen waren, nicht zum Tragen kamen. Es wurde 
Ruf lands Schicksal, durch das Mittel eines aus Westeuropa importierten Lehrsystems 
und durch eine brutale Diktatur, die aus dieser Lehre ihre Legitimitat ableitete, zu 
einem modernen Staat umgestaltet zu werden. Und es ist eine der bittersten Ironien 
der Geschichte, daf& Rufland, indem es mit blutigem Ernst das Ziel, Europa einzu- 
holen, verfolgte, und zu diesem Zweck sich eines in Westeuropa ausgeheckten Ge- 
dankensystems bediente, eine scheinbar uniiberwindliche Mauer gerade zwischen 
sich und Westeuropa aufrichtete und sich damit erst recht aus dem Zusammenhang 
Europas ausgeschlossen, erneut ausgeschlossen, sah. 

Der zweite Weltkrieg, genauer gesagt der auf totale Zerstérung angelegte Angriff 
des Deutschen Reiches auf die Sowjetunion, hat dann den historischen Sinn der 
kommunistischen Diktatur fiir die Geschichte RuSlands endgiiltig zutage geférdert. 
Noch einmal entrann der russische Staat mit knapper Not dem Untergang, der 
ihm zugedacht war. 

Acht Jahre nach dieser Priifung starb der alte Diktator. In den Jahren, die auf 
dieses Ereignis folgten, wurde sichtbar, daf§ die hundertjahrige Staatskrise des rus- 
_ sischen Reiches iiberwunden war. Das ist das zunachst entscheidende Ereignis, von 
dem wir auszugehen haben. Der einzige Staat, der deutsche, der imstande gewesen 
ware und aus freien Stiicken sich den historischen Auftrag zugeschrieben hatte, den 
russischen Staat zu zerstéren, lag seinerseits zertriimmert und in Stiicke geborsten 
am Boden. In Asien und Mitteleuropa war, itiberwiegend mit sowjetischer Einwir- 
kung, ein Ring befreundeter, das hei&t unter dem gleichen System lebender Staaten 
entstanden. Die Nachschépfung der Atom- und Wasserstoffbombe durch die So- 
wjets machte seit 1955 einen Grofkrieg nach menschlichem Ermessen fiirderhin 
unmdglich. Alle diese Elemente, die sich im Laufe weniger Jahre erganzten, lassen 
seit einigen Jahren einen tiefen Einschnitt erkennen, wenn man die Entwicklung 
unter dem Gesichtspunkt der Lebensnotwendigkeiten des russischen Reiches als 
Staat betrachtet; das Uberleben dieses Reiches war nun wohl endgiiltig, mindestens 
auf lange Zeit hin, gesichert. Es stie8, gréfer und starker denn je, aus dem hundert- 
jahrigen Kehrtunnel hervor als die zweite Weltmacht dieser Erde. 

Das ist der Abschlu& einer Entwicklungsreihe, die in Wirklichkeit begonnen hat 
mit dem Uberfall Napoleons und des damals unter seiner Herrschaft vereinigten 
Europas, einer Entwicklungsreihe, die iiber den Krimkrieg zum Japankrieg und 
zu den zwei Weltkriegen gefiihrt hat und die die Russen immer erneut vor die 
Schicksalsfrage gestellt hat: kann der russische Staat iiberleben? Heute ist diese Frage 
auf lange Zeit hinaus beantwortet: mit einem Ja. 
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Darum sind wir heute aufgerufen, unsererseits die Frage zu beantworten, ob das 
Verhaltnis des Sowjetreiches zur iibrigen Welt neu formuliert werden kann und 
vielleicht anders formuliert werden muf als in den Jahren von 1917 bis in unsere 
Tage; ob Sowjetrufland sich zu der Welt von morgen grundsatzlich anders ver- 
halten werde und midglicherweise sogar anders verhalten miisse als jenes Sowjet- 
rufland, das wir seit 1917 kennenlernt haben; ob, selbst wenn es dies aus eigenem 
freiem Willen nicht wollte, ihm und uns ein anderes gegenseitiges Verhalten még- 
licherweise durch ganz neue, noch nicht dagewesene Elemente der universalen Ent- 
wicklung aufgezwungen wird, ober ob diese neuen Elemente nicht auf uns und die 
Sowjetunion einen bestimmenden Einfluf ausiiben. 


Diese fiir alle so entscheidenden Fragen sind deshalb so enorm schwér zu beant- 
worten, weil es nie eine ungemischte Gegenwart gibt. Die Welt der Vorstellungen 
andert sich nur widerwillig und langsam. In allen Begriffen lebt die Vergangenheit 
nach, bei den Sowjets wie bei uns, und vielleicht kann dieses Erbe nur iiberwunden 
werden, wenn aus der Zukunft schon jetzt neue Impulse kraftig in die Gegenwart 
einstro6men. Das gibt auf keinen Fall ein glattes Bild und ein rundes Endergebnis, 
sondern eine schwierige Bruchrechnung mit unauflésbaren Resten, wenigstens heute. 
Letzten Endés laufen alle diese Fragen auf die simple Vorfrage hinaus: besteht die 


. Méglichkeit oder die Aussicht, daf& der Sowjetstaat, nachdem er den alten russischen 


Staat ersetzt und damit, in einer grofen Verwandlung auch gerettet hat, zu einem 
Normalstaat werden kann? 


Chancen und Hindernisse einer Normalisierung des sowjetischen Staates 


Auf dem méglichen Weg Sowjetruflands zur Normalisierung gibt es grofe Chan- 
cen, aber auch grofe Hindernisse. Sprechen wir zunachst von den Chancen. Para- 
doxerweise ist eines der wesentlichsten Elemente, das zu Hoffnungen Anlaf gibt, der 
Entschlu% der sowjetrussischen Fiihrung, den wirtschaftlichen Wettbewerb mit den 
USA aufzunehmen und durchzustehen. Damit gewinnt die Logik der Wirtschaft 
einen ganz bestimmenden Einflu& zunachst auf die Entwicklung der inneren Zu- 
stande der Sowjetunion. Denn diese Logik der Wirtschaft schlie&t in sich einen Kern 
ideologiefreier funktioneller Normalitat. Wirtschaftliche Normalitat aber heift in 
erster Linie und ganz schlicht wachsende Produktion. Sie ist unerrei¢hbar, ist un- 
denkbar in einem Staat totaler Unsicherheit. Ein Reich autokratischer Willkiir kann 
schon rein produktionsmafig nicht Schritt halten mit einem Staat, in dem der rei- 
bungslose Ablauf der Produktionsvorginge oberstes Gesetz ist. Terror lahmt die 
Produktion: diese Wahrheit hat die Epoche Stalins jahrelang vordemonstriert. Glei- 
che oder ahnliche Produktionsziffern bedingen und erfordern eine gewisse Ahnlich- 
keit des reibungslosen wirtschaftlichen Ablaufs. Dieser aber kann nur gewahrleistet 
werden, wenn sinnvoll gewirtschaftet wird, das hei&t, nach sachlichen Erfordernis- 
sen, nicht nach ideologischen oder quasi-religiésen Glaubenssatzen. __ ‘ae 

Der Idealtypus eines solchen Staates ist zweifellos derjenige, den ein sowjetischer 
Wissenschafter kiirzlich anvisierte: es ist dies ein Staat, dessen Wirtschaftsplan strikte 
nach dkonomischen (nicht: ideologischen) Gesichtspunkten aufgestellt ist, und dessen 
ganze Verwaltung — eine Regierung ist da iiberfliissig — folglich durch einen Rie- 
sen-Computor erledigt werden kann, dem man zu Beginn einer Planperiode die 
Planzielziffern einfiillt. 

Ob diese Vision einmal verwirklicht werden kann, wollen wir getrost der Ge- 
schichte iiberlassen. Die sowjetische Wirklichkeit ist davon noch so meilenweit ent- 


143 


fernt wie vom Kommunismus. Immerhin kénnen wir registrieren, daf$ in zahlrei- 
chen Sektoren der Sowjetwirtschaft eine héchst unsentimentale Entideologisierung 
durchgefiihrt wurde, und zwar entschlossen in der Richtung einer Okonomisierung, 
auch wenn dabei traditionsgeheiligte marxistische Grundsatze iiber Bord geworfen 
werden muften. Es sei vor allem auf das Beispiel der Aufhebung der Maschinen- 


Traktoren-Stationen (MTS) verwiesen, deren Maschinenpark an die Kolchosen ver- 


kauft wurde, obwohl dies, vom marxistischen Credo her gesehen, eine reine Ketzerei 
war, indem es die Umwandlung von staatlichem Eigentum in eine ,,niedrige Form 
des Eigentums“ bedeutete. 

In der gleichen Richtung zielte der am 20. und 21. sowjetischen Parteitag von 
Chruschtschow entschlossen verkiindete Grundsatz, die Sowjetbetriebe hatten nun 
definitiv nach dem Rentabilitatsprinzip zu arbeiten, und diejenigen, die dieser An- 
forderung nicht nachzuleben verstiinden, wiirden geschlossen. Auch seine ironische 
Aufforderung an einen bestimmten Grofbetrieb, es ware besser, dort die Planziele 
zu erreichen, als die Zeit mit Vorlesungen iiber Marxismus-Leninismus zu vergeuden, 
war ein Signal, das nicht unbeachtet bleiben kann. 

Es ist also keineswegs mehr so wie zu Stalins Zeiten, daf$ die wirtschaftlichen 
Fakten nach dem Buchstaben der Lehre umgebogen und weginterpretiert werden, 
sondern die angeblich unveranderbare Lehre paft sich in neuester Zeit ganz ohne 
Scheu und ruckweise den als imperativ erkannten und bewerteten wirtschaftlichen 
Gesetzen an. Eine wichtige und férdernde Rolle spielte in diesem ProzefS der Anpas- 
sung an die wirtschaftlichen Gro&macht-Erfordernisse der stufenweise Abbau der Ge- 
heimpolizei und die energische Beschneidung ihrer Kompetenzen und Ubergriffsmég- 
lichkeiten durch die Reform der Strafrechtsgesetzgebung und der Strafprozeford- 
nung, ‘die vor allem eine vom russischen Volk mit Aufatmen begriifte Riickfiihrung 
des ,, Terror-Artikels* 58 des Strafgesetzbuches der RSFSR auf ein ertragliches Maf 
brachten. In dieselbe Richtung gingen die Reformen der Arbeitsgesetzgebung der 
letzten Jahre, deren Auswirkungen auf die Produktionssteigerungen der sowjetischen 
Wirtschaft zwar nicht in Ziffern aufgezeigt werden kénnen, die aber kolossal sein 
mussen. 

Nach aufen hat die Sowjetunion eine Weltmachtrolle iibernommen, deren Um- 
fang und Leistung ebenfalls gemessen und verglichen wird am amerikanischen Bei- 
spiel. Ein ganz wesentliches Attribut dieser Legitimierung als Weltmacht — ich werde 
darauf spater noch zuriickkommen — besteht in den Aufwendungen zugunsten un- 
terentwickelter Nationen. Auch auf diesem Gebiet ist ein Wettbewerb in Gang ge- 
kommen, der nicht mehr abgebrochen werden kann. Er kann aber von der Sowjet- 
union nur durchgehalten werden, wenn die Produktionsziffern nicht sinken. Das ist 
eine zusatzliche Aufenbindung der Sowjetunion an durchaus nichtsowjetische, son- 
dern universale Wirtschaftsgesetze, die nicht mehr ungestraft vernachlassigt werden 
darf. Eine Weltmacht, die diesen Wettbewerb um den Einfluf auf die unterentwickel- 
ten Nationen eingegangen ist, kann sich Riickfalle in atavistische Experimente iiber- 
haupt nicht mehr leisten. Wenn dies doch geschieht, verliert sie sogleich ihren inter- 
nationalen Rang. Die Aufwendungen der Sowjetunion an Entwicklungslander kén- 
nen namlich nur noch steigen, nicht mehr fallen. Sie miissen namlich schon deshalb 
steigen, weil die Leistungen der westlichen Welt, vor allem der USA, vorderhand 
sehr viel héher sind als die sowjetischen. 

Untrennbar verkniipft mit, ja Voraussetzung der gewaltigen wirtschaftlichen Ex- 
pansion der Sowjetunion, ist das Entstehen einer bereits nach Millionen zahlenden 
gebildeten Schicht in der Sowjetunion. Diese neue Schicht — ich meine damit keines- 
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wegs blo& die Managerschicht mit Kompetenzgewalt — ist tatsachlich ein vordem 
nicht vorhandener, total neuer sozialer Faktor im Sowjetstaat. Dieser neue soziale 
Faktor muff, selbst nach marxistischer Lehre, auch gewisse politische Folgeerschei- 
nungen hervorrufen, und er tut es auch, wie viele griindliche Untersuchungen zeigen. 
Das Wachstum dieser neuen Schicht bedingt zwar keineswegs eine Auflésung oder 
Umwandlung des Grundprinzips der Diktatur des Proletariats, ausgeiibt durch die 
Parteileitung: aber sie ist immerhin auf der einen Seite eine deutliche, uniibersehbare 
Schranke gegen Riickfalle in die Einmann-Diktatur geworden, weil sie andererseits 
automatisch eine viel intensivere Teilnahme grofer Bevélkerungsmassen an den Ent- 
scheiden der inneren Politik mit sich bringt — und zwar jener Bevélkerungsteile, 
ohne deren Mitgehen die wirtschaftliche Expansion in Stagnation und Riickgang 
umschlagen miiSte. Die sowjetische Fiihrung hat diesem neuartigen Phanomen Rech- 
nung getragen, nicht zuletzt mit Hilfe einer ebenfalls neuartigen Institution, die in 
der Verfassung noch nicht vorgesehen war: der Durchfiihrung von ,,Landes-Diskus- 
sionen* iiber bestimmte Sachfragen von grofer nationaler Bedeutung, wie etwa die 
Aufhebung der MTS, die Grundsatze der Schul- und Erziehungsreform usw. 

Eine uniibersteigbare Schranke gegen einen Riickfall in die Einmann-Diktatur 
liegt aber nicht zuletzt auch in der Vervielfaltigung der wirtschaftlichen Prozesse die 
bereits so weit gediehen ist, daf§ sie das starre zentralistische System der Stalin-Ara 
sprengte, die Dezentralisierung im System der Wirtschaftsregionen erzwang (wenn 
auch die zentrale Planspitze selbstverstandlich bleibt) und nun in einem derartigen 
Wachstumsprozef nach vorwiegend wirtschaftlichen Gesichtspunkten begriffen ist, 
daf er weder von einem einzelnen noch von einer Handvoll oberster Machttrager 
noch im einzelnen iibersehen, geschweige denn im éinzelnen kontrolliert werden 
kénnte. Die Einmann-Diktatur ist, von der wirtschaftlichen und von der bildungs- 
mafigen Expansion her gesehen, bereits unmdglich geworden. Verglichen mit ihr ist 
die Diktatur einer Schicht oder einer Klasse bereits ein realer Fortschritt im Sinne 
einer Normalisierung. 

Ein vierter und nicht der geringste Faktor, der eine Normalisierung des Sowjet- 
staates als denkbar erscheinen laft, ist die Tatsache, da& machtmafige Verschiebun- 
gen des internationalen Gleichgewichts durch Gewaltanwendung angesichts des 
atomaren Gleichgewichts so gut wie undenkbar geworden sind. Das Risiko ist zu 
grof geworden. Von diesem Zustand profitiert iibrigens in erster Linie die Sowjet- 
union selber, weil ihre Kriegsgewinne territorialer und politischer Natur, vor allem 
in Europa, nun ebenfalls nicht mehr durch Gewalt in Frage gestellt werden kénnen. 
Der Status quo ist auf lange Zeit hinaus fixiert — ein Status quo, der die Sowjet- 
union sehr begiinstigt, wenn sie sich mit ihm zufrieden gibt und ihn nicht mutwillig 
in Gefahr bringt. 

Die Hindernisse, die einer allmahlichen Umwandlung des Sowjetreiches in einen 
Normalstaat entgegenstehen, sind allerdings nicht weniger formidabel, und von 
ihnen miissen wir nun sprechen. 

Das beachtlichste ist selbstverstandlich die andauernde Virulenz der Idee der pro- 
letarischen Weltrevolution, die eine so explosive Verbindung mit alten russischen 
Welterlésungsideen eingegangen ist. Gerade weil die Idee der Weltrevolution auf 
durchaus vorkommunistischem, iiberliefertem russischem Ideengut einen so reichen 
Niahrboden gefunden hat, weil sie keineswegs ausschlieflich marxistischer Import 
von 1917 ist, sondern in alten russischen Sehnsiichten gewissermafen vorgedacht und 
vorgeformt worden war, wire es wohl eine Illusion, auf ihr rasches oder doch all- 
mahliches Absterben zu rechnen. Wir brauchen hier nicht auf die vorkommunisti- 
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schen Welterlésungsideen russischer Denker im einzelnen einzugehen. Stellen wir 
blo& fest, da& der oft beschworene russische Messianismus, der sich etwa noch Ende 
des 19. Jahrhunderts nochmals in der religidsen Vision Wladimir Solowjows von der 
heraufziehenden und zu schaffenden Weltbruderschaft manifestierte, eine psychische 
Wirklichkeit RuSlands war und noch ist, mit der man rechnen muf. Der Beruf Ruf- 
lands, der iibrigen Welt das Licht und den Frieden zu bringen, ist leider keine Erfin- 
dung der Sowjetfiihrer: sie haben dieser alten Vision nur einen neuen Inhalt gege- 
ben und neue, eindriickliche Mittel zur Verfiigung gestellt. 

So wird sich niemand wundern, da das Postulat der Erlésung der gesamten 
Menschheit vom ,,Joch des Kapitalismus* auch heute noch mit der gleichen Laut- 
starke ertént wie je zuvor. Eine niitzliche Lektiire zur Orientierung iiber diesen 
Sachverhalt sind die bekannten ,,Losungen“ des sowjetischen Zentralkomitees zum 
42. Jahrestag der Oktoberrevolution. Ich verweise auf sie, weil sie im Moment, da 
diese Ausfiihrungen zu Papier gebracht werden, das jiingste Dokument dieser Art 
sind. Wir entnehmen diesen ,,Losungen* (sie wurden am 4. Oktober 1959 in der 
»Prawda* und ,Iswestija* gedruckt) nur folgende Punkte, die gewif$ nicht neu 
sind, von denen aber bemerkenswert ist, da sie auch dieses Jahr feierlich wiederholt 
wurden: daf die Oktoberrevolution eine neue Ara in der Geschichte der ganzen 
Menschheit eingeleitet habe; da& der Marxismus-Leninismus die miachtige ideologi- 
sche Waffe der Arbeiter aller Lander sei; den erneuten Aufruf: ,,Proletarier aller 
Lander vereinigt euch!*, der als Losung Nummer 8 erscheint; die Aufrufe und Ap- 
pelle an die ,, Vélker der ganzen Welt“, die im iibrigen auch beinahe samtlich einzeln 
angesprochen werden. (Blof die Schweizer fehlen, zur Beruhigung angstlicher Ge- 
miiter!) SchlieRlich die letzte Losung — Nummer 98! — die lautet: ,.Lang lebe der 
Kommunismus — die lichte Zukunft der ganzen Menschheit!* 


Die Weltrevolution — Mythos und Wirklichkeit 


Die auch heute noch geiibte Wiederholung der weltrevolutionaren Zielsetzungen, 
Anspriiche und Postulate sieht keineswegs nach einem Verblassen des weltrevolutio- 
naren Elans in der Sowjetunion aus. Wenn wir solche Texte nicht iibersehen diirfen 
und sie kennen miissen, diirfen wir aber doch auch der Gefahr nicht erliegen, uns die 
Sache zu leicht zu machen. Diese Gefahr ist vorhanden, schon deshalb, weil sich die 
Dogmatiker hiiben und driiben gern die Hand reichen: denn sie kénnen ohne einan- 
der nicht leben. Ein vertieftes Studium der Frage, ob die weltrevolutionaren Postu- 
late offizieller sowjetischer Texte immer noch eine akute Gefahr fiir die nichtkom- 
munistische Welt anzeigen, ob sie es noch im selben Grade bedeuten wie friiher, oder 
ob die veranderten Gegebenheiten der heutigen Welt auch den inneren Wert dieser 
Postulate nicht unberiihrt gelassen haben, kann sich nicht damit begniigen, den Wort- 
laut von Losungen zu einem Jahrestag der Oktoberrevolution diskussionslos als Basis 
zu nehmen. So relativiert beispielsweise schon der Anlaf, zu dem etwa diese ,,Losun- 
gen“ ausgegeben wurden, naturgemaf ihren Quellenwert, denn niemand kénnte 
schlieSlich im Ernst erwarten, da ausgerechnet an einem Gedenktag diese Art der 
Absolutheitsanspruch der sowjetischen Revolution aufgegeben, verneint oder in 
Zweifel gezogen wiirde. Auch der Einwand ist berechtigt und mu& gehért werden, 
da die theoretische Beibehaltung des Postulats der Weltrevolution in ,,Losungen“ 
der erwahnten Art eine Sache sei, das praktische Verhalten der Sowjetunion aber 
eine andere; daf§ solche Glaubenssatze — und nicht blof in der Sowjetunion — die 
Eigenschaft haben, auch dann noch mitgeschleppt und rituell wiederholt zu werden, 
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wenn das eigentliche weltrevolutionire Feuer und gewissermafen die ,,Tat-Absicht“ 
schon erloschen seien; dafi es also nicht auf solche zeremoniell-rituelle Losungen an- 
komme, sondern auf die Tatsachen. 

Wenn wir uns den Fakten zuwenden, wird das Bild sofort komplizierter, als 
es die Dogmatiker wahrhaben wollen. Wir entdecken dann namlich sogleich, daf das 
theoretische Postulat der Weltrevolution ein Mythos ist, der nicht die geringste Aus- 
sicht hatte oder haben kann, auf dieser Erde je verwirklicht zu werden. Er zerbricht 
bei jedem Versuch seiner Realisierung schon an zwei Grundtatsachen, die mit seiner 
Herkunft zusammenhingen: am Lebensgesetz des russischen Staates und am kom- 
munistischen Pluralismus, der automatisch beim Versuch seiner Verwirklichung ent- 
steht. Zugleich wird sichtbar, daf§ es zwar politisch vorteilhaft, jedoch in der Sache 
unrichtig ware, die Ausdehnung der sowjetrussischen Machtsphire seit 1939 blo& und 
ausschlieflich als ,Streben nach der Weltherrschaft* und als gewollte Vorstufe der 
Kommunisierung der ,ganzen Welt“ zu interpretieren. 

Beurteilt man beispielsweise die durch den zweiten Weltkrieg erméglichte Aus- 
dehnung der sowjetrussischen Machtsphire niichtern-objektiv und ohne durch das 
Dogma geblendet zu sein, wonach jeder Machtzuwachs und jeder Ubergriff des So- 
wjetstaates in Interessenbereiche anderer nichts anderes bedeute als die Verbreitung 
und Durchsetzung weltrevolutionarer Absichten, dann wird man registrieren miis- 
sen, daf$ diese Ausdehnung der Sowjetischen Machtsphiare genauso weit ging, wie sie 
einem ausgepragten und aufgestachelten, weil gebrannten nationalrussisdien Sicher- 
heitsgefiihl als notwendig erscheinen mochte. Die tédliche Bedrohung der Sowjet- 
union durch das Deutsche Reich war — das darf man nie vergessen — eine grofe 
Realitat, die alle Russen aufs tiefste beeindruckt hat. Es ware eine Geschichtsklitte- 
rung, zu verschweigen, daf$ diese Bedrohung nur darum so tédlich werden konnte, 
weil das dstliche Mitteleuropa in der Zwischenkriegszeit leider nicht so viel Eigenge- 
wicht und Selbstandigkeit entwickelte, daf es sich nicht fortgesetzt durch Deutschland 
(und die Westmichte) mifbrauchen lief. Man benétigt das Argument weltrevolutio- 
narer Absichten iiberhaupt nicht, um den Entschluf der sowjetrussischen Fiihrung, 
sich Osteuropas in irgendeiner Form zu bemichtigen, erklaren zu kénnen. Es genii- 
gen dazu genau die gleichen Begriindungen, mit denen Grofbritannien seinerzeit den 
Seeweg nach Indien durch die Annexion Gibraltars, Maltas, Agyptens und der siid- 
arabischen Kiiste sicherte; mit denen nach dem ersten Weltkrieg das Rheinland be- 
setzt wurde; oder mit denen das vorkommunistische Rufland nach den Meerengen 
strebte, und den polnischen Aufstand von 1863 unterdriickte. Das andert, wie aus- 
driicklich zu betonen ist, nicht das mindeste an den zynischen Verletzungen des V6l- 
kerrechts, die die Sowjetunion in Verfolgung dieses Ziels begangen hat. Es sei nur an 
den klassischen Fall der Vergewaltigung der baltischen Staaten erinnert, die dafiir 
das krasseste Beispiel abgeben. Aber die Weltrevolution braucht man, wie gesagt, fiir 
die Erlauterung dieses Vorgangs gar nicht zu bemiihen, wenn auch die russische Herr- 
schaft in Osteuropa (mit Ausnahme Osterreichs) zusatzlich durch die gewaltsame 
Aufzwingung eines kommunistischen Regimes und einer fremden Sozialordnung 
unterbaut wurde — was sich auf lange Sicht allerdings gar nicht als Unterbauung, 
sondern als Unterminierung dieser Herrschaft herausstellen wird. | 

Der Entschlu&, die dstliche Halfte Rumpfdeutschlands ebenfalls in einen sowyet- 
russischen Satelliten zu verwandeln, stellt deutlich einen Sonderfall dar. Hier, so kann 
man mit gutem Grund einwenden, hat der Sowjetstaat bei weitem iiber eine Einfluf- 
sphire hinausgegriffen, die man zur Not noch aus russischen Staatsinteressen erkla- 
ren kénnte, und hat sich eines Stiicks von Mitteleuropa bemachtigt. Damit hat er, 
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nach der Meinung vieler, seinen Willen kundgetan, jene Linie zu iiberschreiten, die 
noch aus — wenn auch iibersteigerten — nationalrussischen Uberlegungen als lebens- 
wichtig begreiflich ware, und dieser Ubergriff kénne nur, so wird oft gesagt, erklart 
werden aus dem Willen zur gewaltsamen Verbreitung der Weltrevolution. —___ 

Diese Einstufung des ostdeutschen Grenzfalls (und es handelt sich um einen un- 
zweifelhaften Grenzfall) ware restlos iiberzeugend, wenn das russisch-deutsche Ver- 
haltnis ein x-beliebiges ware. Das ist es aber gerade nicht. Wenn es je ein Sonderver- 
haltnis zweier Nationen mit sehr tiefen Hinter- und Untergriinden gab, dann das- 
jenige zwischen Deutschen und Russen. Das galt schon fiir das 19. Jahrhundert, in 
dem Deutschland den Russen stellvertretend fiir Europa galt — fiir jenes Europa, — 
das sie zugleich liebten und ha&ten —, und es gilt doppelt fiir jenes Deutschland, das 
als die Heimat von Marx und Engels das Sehnsuchtsziel auch Lenins und der russi- 
schen Revolutionare war. Es gibt wohl keinen auferrussischen Staat, zu dem russische 
Marxisten eine so tiefe Bindung haben wie gerade Deutschland — dasselbe Deutsch- 
land, das die tédlichste Bedrohung de Sowjetstaates wurde. Zwischen keinen ande- 
ren zwei Staaten gibt es diese polaren Gegensatze von gegenseitiger Anziehung und 
Vernichtung wie zwischen Sowjetru$land und Deutschland. Dieses einzigartige dra- 
matische Verhaltnis nicht in Rechnung stellen, heift iiber die gréfte Realitat der 
deutsch-sowjetrussischen Beziehungen hinwegsehen und auch nicht realisieren, da& 
auf den deutsch-russischen Beziehungen die ganze Last des jahrhundertelang vergif- 
teten europdisch-russischen Nebeneinanders wuchtet. Mit diesen notwendigerweise 
nur andeutenden Hinweisen miissen wir es an dieser Stelle bewenden lassen. Wir 
wollen hier ja nicht das deutsch-russische Verhaltnis analysieren, sondern darauf 
aufmerksam machen, dafS die Tragédie Osteuropas mit den traditionellen Vorstel- 
lungen, die Grof&miachte, die sich bedroht fiihlen, iiber die Abdichtung von Einfluf- 
spharen haben, geniigend begriindet werden kann, auch wenn in diesem Fall die ,,Ab- 
dichtung* und scheinbare Konsolidierung durch die Aufoktroyierung eines totalita- 
ren Zwangssystems erfolgte. 

Diese aus vorwiegend traditionell-machtstaatlichen Vorstellungen erwachsene Ex- 
pansionsbewegung nach Ostmitteleuropa ist darum wenig geeignet, Riickschliisse auf 
das ziehen zu lassen, was geschehen wird, wenn der Versuch zu einer Verwirklichung 
der Idee der Weltrevolution wirklich gemacht wiirde, wobei wir nochmals den Son- 
derfall DDR ausdriicklich ausklammern. Mit Gewalt, List und Tiicke ist dieser Pro- 
ze in Europa aber nicht mehr voranzutreiben, weil der Status quo durch das ato- 
mare Gleichgewicht garantiert wird, was in negativer Weise auch der Fall Ungarn 
1956 bewiesen hat. Hier scheitert die Weltrevolution ganz schlicht und einfach an 
den militarischen Grundtatsachen des Weltgleichgewichts der Machteblicke. 

Auf ganz andere Weise aber scheitert die ,, Weltrevolution*, wie man sie in den 
westlichen Landern immer konzipiert (und gefiirchtet) hat — namlich als sowjet- 
russisch gelenkte, kontrollierte und veranstaltete Angelegenheit —, iiberall dort, wo 
kommunistische Regimes sich unabhangig von sowjetrussischer Beihilfte oder doch 
ohne deren entscheidende Intervention entwickelt haben, — und dieser Fall wire 
inskiinftig der einzig mdgliche. Was dann geschieht, beweisen die Falle Jugoslawien 
und China: der Weltkommunismus wird sofort pluralistisch, wo immer er sich in 
Gebieten durchsetzt, die nicht direkt sowjetrussischer Kontrolle unterstehen. Heute 
schon weist der Weltkommunismus drei voneinander unabhingige Zentren auf: 
Moskau, Peking und Belgrad. Kame es aus irgendeinem Grund zur Bildung eines 
vierten oder fiinften Zentrums, etwa in der arabischen Welt (Irak) oder der siid- 
amerikanisch-zentralamerikanischen Hemisphire, so waren auch diese Zentren den 
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bisherigen gleichgeordnet, nicht untergeordnet. Schon der bisherige Gang der Ent- 
wicklung hat eines mit aller Deutlichkeit erwiesen: die sowjetrussische Strahlungs- 
und Bindungskraft reicht nur und genau so weit, wie sie vom russischen Staatsinter- 
esse als lebensnotwendig mitgetragen wird. Wird diese Grenze iiberschritten, so zer- 
falle der Weltkommunismus in einen nationalfundierten Pluralismus. Es war schon 
ein Phanomen, das beinahe ein politisches Wunder zu nennen ist, da es dem sowjet- 
russischen Kommunismus gelang, die Nationalismen des russischen Vielvdlkerstaates 
dadurch zu bandigen, da er dem Nationenkampf den Klassenkampf substituierte, 
bzw. iiberstiilpte. Auferhalb des russischen Reiches, aber noch im russischen Machtbe- 
reich, gelang ihm das schon nicht mehr, wie die revolutionaren Konvulsionen in Un- 
garn und Polen verrieten. Und dort, wo wie‘in ‘China und Jugoslawien die direkte 
sow jetrussische Kontrolle nie vorhanden war, lief sich nicht daran denken, die ideo- 
logische Fiihrungsrolle Moskaus durchzusetzen. Wo es entgegen aller Vernunft doch 
versucht wurde (Jugoslawien), konnte das Experiment nur mit einer sowjetrussischen 
Niederlage enden. Das ist die Wirklichkeit, im Gegensatz zum Mythos der Weltre- 
volution, und es gibt kein Argument, das glaubhaft machen kénnte, es werde sich 
dieser Vorgang anderswo anders abspielen. 

Wenn in den westlichen Staaten der Mythos der Weltrevolution trotz allem im- 
mer noch als politisch wirksames Mittel verwendet wird, dann hat das oft taktische 
Griinde, die man begreiflich finden kann. Wo dieser Mythos aber ernstgenommen 
wird, fehlt es wohl ebensooft an einer niichternen Analyse unserer Gegenwartsge- 
schichte. Das fiihrt notwendigerweise zu falschen Ausblicken in die Zukunft. 

Es ist hdchst eigenartig zu sehen, wie eisern beide Lager, sowohl das sowjetrussische 
wie das westliche, an einer Vorstellung von ,, Weltrevolution* festhalten, die unter 
den heutigen Umstanden ginzlich obsolet geworden ist, weil sie langst von der uni- 
versalen Entwicklung iiberrundet worden ist. Diese ,,Weltrevolution“ ist der Stock 
mit den beiden Enden, an dem sich Sowjetrussen und Westmichte mit gleicher In- 
brunst halten und mit dem jeder versucht, den anderen zu schlagen. Beide Lager ver- 
wenden diesen Stock mit der gleichen Virtuositat. Man kénnte diese Vorstellung auch 
mit einer dialektisch nach beiden Seiten schieSenden Wunderpistole vergleichen, die 
keiner entbehren zu kénnen glaubt, oder mit Don Quijotes Kampf gegen die Wind- 
miihlen. Man hat oft den Eindruck, alle Europaer von Toledo bis Moskau kénnten 
sich ihrer geschichtlichen Identitat nur in der geistigen Kategorie eines Kreuzzugs be- 
wut werden, und des brennenden Feuers ihres eigenen Universalismus nur gewahr 
werden, indem sie es gegen irgendeine dimonische Macht der Finsternis werfen, seien 
es die Perser, die Mauren, die Hunnen, die Juden, der Papst, die Protestanten, jahr- 
hundertelang die Tiirken, die Deutschen, die Kommunisten, die Imperialisten und 
Kapitalisten, die Weltrevolution . . . Fiir die Abendlander wie fiir die Sowjetrussen 
scheint der eigene Universalismus ohne den dualistischen Golem nicht glaubhaft zu 
sein, darum muf er in den eigenen Universalismus als unentbehrliches Fundament 
eingebaut werden. 

Kein Zweifel: der agressivere Universalismus unserer Epoche jist der russisch-so- 
. wjetrussische, der kommunistische. Darum steht er heute vor einem gréferen Dilem- 
ma. Und fiir das Bild, das wir uns von der Sowjetunion in der Welt von morgen ma- 
chen miissen, ist vor allem wichtig, wie die sowjetische Fiihrung selber auf das klar 
zutage tretende Faktum reagiert, daf inskiinftig eine gewaltmaftige Expansion des 
Kommunismus aus militarischen Griinden nicht mehr méglich ist, und daf dort, wo 
sich ein Kommunismus mit anderen Mitteln durchsetzen kann, keine sowjetrussische 
Kontrolle mehr méglich ist. Denn diese Einsichten sind, wohlverstanden, keineswegs 
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nur bei der sowjetrussischen Fiihrung vorhanden, sondern sind in diffuser Form be- 
reits weitherum im russischen Volk verbreitet und schaffen durch ihr Vorhandensein 
gerade die Ausgangslage, von der wir zu Beginn sprachen: das weitverbreitete Ge- 
fiihl namlich, da& die Weltrevolution, wie man sie sich friiher (im Westen und in So- 
wjetru$land) immer vorgestellt hat — als eine Weltrevolution unter sowjetrussischer 
Leitung, die folglich in eine sowjetrussische Weltherrschaft miinden miisse — weder 
heute noch in Zukunft je mehr mdglich und denkbar ist, und da damit die Még- 
lichkeit einer Normalisierung des sowjetrussischen Staates erstmals gegeben ist. 

Auf diese neuartige Situation eine Antwort zu finden, war fiir die sowjetrussische 
Fiihrung alles andere als leicht. Es galt, das Gesicht zu wahren, die Fassade intakt zu 
halten und doch eine Anpassung an die neuen Gegebenheiten vorzunehmen, weil dies 
‘unumganglich war. Die sowjetrussische Antwort ist die These von der zeitweiligen 
Koexistenz von Staaten mit verschiedenen Sozialordnungen. 


Die sowjetische Koexistenzlehre 


Die sowjetische Koexistenzlehre ist, kann man sagen, die Parallelerscheinung zu 
der von uns anvisierten Méglichkeit einer Normalisierung des sowjetrussischen Staa- 
tes und die vorlaufige sowjetrussische Antwort auf diesen Gedanken. 

In ihrer Doppelbédigkeit und den falschen Bestandteilen, die sie enthalt, ist sie 
gleichzeitig primitiv und raffiniert. Sie stellt den Versuch dar, die Idee der Weltre- 
volution in eine Zeit hiniiberzuretten, in der eine praktische Verwirklichung dieses 
Postulats offensichtlich nicht mehr in Frage kommt, teils aus den bereits erwahnten 
Griinden, teils deshalb, weil die Weltrevolution iiberhaupt iiberfliissig geworden ist. 
Dariiber werden wir in einem spateren Abschnitt noch ausfiihrlicher sprechen miissen. 

Zugleich ist die sowjetrussische Koexistenzlehre aber darauf angelegt, mif$verstan- 
den zu werden. Neben dem erwiinschten Mifverstandnis im Westen scheinen aber 
auch Mifverstandnisse im eigenen Lager entstanden zu sein, die den Urhebern der 
Koexistenzlehre viel Mifvergniigen bereiten. Jedenfalls sah sich einer der fiihrenden 
beamteten Ideologen der Sowjetunion, der Chef der Agitprop-Abteilung des Zen- 
tralkomitees, Leonid Iljitschow, kiirzlich veranlaf&t, in der Zeitschrift ,,Probleme 
des Friedens und des Sozialismus* (Prag, Heft 11, 1959) eine hochoffizielle Interpre- 
tation der Koexistenzlehre zu veréffentlichen, die genaue Anweisungen dariiber 
gibt, was sie zu bedeuten hat und was nicht. Aus vielen Uberlegungen, die in jenem 
Aufsatz enthalten sind, kann man heraushéren, daf nicht nur im Westen, sondern 
offenbar auch in der Sowjetunion und in den Satellitenstaaten Konsequenzen daraus 
gezogen worden sind, die weit iiber das hinausgehen, was die sowjetische Fiihrung 
eigentlich beabsichtigte: eben Konsequenzen im Sinne einer allmahlichen Normali- 
sierung des Verhaltnisses zwischen der Sowjetunion und der iibrigen Welt; im Sinne 
einer blof$ theoretischen Beibehaltung des Postulats der Weltrevolution, dem aber 
keine praktische Folge mehr gegeben werde; im Sinne auch einer allmahlichen Ein- 
ebnung der Unterschiede, die die Sozial- und Rechtsordnung des Sowjetstaates von 
einem sich fortentwickelnden Kapitalismus trennen. 

Diesen der Sowjetfiihrung offenbar alarmierend erscheinenden Mifverstandnissen 
tritt Leonid Iljitschow im genannten grundlegenden Aufsatz aufs scharfste entgegen. 
Und daf er dies in héchstem Auftrag tut, ersieht man leicht aus der Ahnlichkeit man- 
cher seiner Formulierungen mit Satzen, die Nikita Chruschtschow in seinen Reden 
in Wladiwostok und Novosibirsk sprach, als er unmittelbar nach seiner Amerika- 
Reise im Oktober 1959 aus Peking nach Moskau zuriickkehrte. 
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Ich stiitze mich bei der nun folgenden Analyse der sowjetischen Koexistenzlehre 
auf Iljitschhows Aufsatz und auf die entsprechenden Passagen der Sibirien-Reden 
Chruschtschows: es sind die neuesten und verbindlichsten Interpretationen der Ko- 
existenzlehre, und daher von betrachtlicher Bedeutung. 

1. Grundlage der sowjetischen Koexistenzlehre ist die Behauptung, daf ,die 
Errichtung der kommunistischen Gesellschaft in der ganzen Welt unausbleiblich ist“, 
weil dieser Proze einem welthistorischen Gesetz entspreche, das ,weder die Kom- 
munisten noch sonst jemand verandern oder abschaffen* kann. ,,Die kapitalistische 
Ordnung geht zugrunde, sie ist von der Geschichte zum Untergang verurteilt.“ 

In diesem Grunddogma stecken drei wichtige andere Inhalte: erstens die Behaup- 
tung, daf die Sowjetunion, weil sich auf ihrem Territoriumi der Untergang des Ka- 
pitalismus zuerst vollzogen hat, der fortschrittlichste Staat der Welt ist, der mit den . 
historischen Weltentwicklungsgesetzen harmoniert. Zweitens die Behauptung, daf 
der Untergang des Kapitalismus sich iiberall von Natur aus vollzieht, gewissef- 
mafen selbsttatig, so da es ganz iiberfliissig ist, seinem Sturz nachhelfen zu miissen. 
Die Sowjetunion wischt also mit dem Hinweis auf ein geschichtliches, universales 
Entwicklungsgesetz ihre Hande in Unschuld: sie kann gar nichts dafiir oder dagegen 
tun, daf sich die Entwicklung so und nicht anders vollzieht .. . Drittens wird damit 
die These aufgestellt, da& sowohl ,,der Kapitalismus* wie ,,der Sozialismus* unver- 
anderbare, fest fixierte Gréfen sind. Zwischen ihnen gibt es keine Ubergiange, keine 
Zwischenstadien. Eine Evolution von einem Zustand zum andern ist undenkbar. 

2. Die Ersetzung des Kapitalismus durch den Sozialismus findet nicht iiberall 
gleichzeitig statt, sondern je nach den vorhandenen Bedingungen in den verschiede- 
nen Staaten zu verschiedener Zeit. 

Damit wird nochmals die historische Fiihrungsrolle des Sowjetstaates, seine ent- 
wicklungsmafig pionierhafte Leistung in den Vordergrund geriickt und zugleich der 
eigentliche Inhalt der Koexistenzlehre in seiner Begrenzung sichtbar gemacht: die 
Kcexistenzlehre nimmt nur zur Kenntnis, daf$ wahrend einer gewissen Periode — 
die Begrenztheit, die Endlichkeit dieser Periode ist das Wesentliche daran! — unver- 
meidlicherweise Staaten mit verschiedener Sozialordnung nebeneinander und gleich- 
zeitig existieren. Namlich so lange, bis sich auch in den riickstandigen Staaten — riick- 
standig im Vergleich zur Sowjetunion namlich! — die Ersetzung des Kapitalismus 
durch den Sozialismus ebenfalls vollzieht. 

3. Die gleichzeitige Existenz solcher Staaten mit unterschiedlicher Sozialordnung 
wihrend einer gewissen Frist andert aber nicht das geringste an der Giiltigkeit des 
ersten Punktes, da& namlich der Kapitalismus in historischer Frist zum Untergang 
verurteilt ist und untergehen wird. Darum ist es nach sowjetischer Lehre geradezu 
licherlich, zu glauben, da& die beiden Gedankensysteme des Kapitalismus und des 
Sozialismus gleichberechtigt waren. Darum ist auch ein irgendwie gearteter ideolo- 
gischer Friedensschlu& aus sowjetischer Sicht ganzlich undenkbar, denn das wiirde 
ja ein Abgehen und einen Verrat gegeniiber dem historischen Entwicklungsgesetz be- 
deuten. 

4. Deshalb bezieht sich die sowjetische Koexistenzlehre ausschlieSlich auf das 
zeitweise friedliche Nebeneinanderexistieren von Staaten, nicht aber auf das ideolo- 
gische Gebiet. Hier, auf dem ideologischen Gebiet, dauert vielmehr der Klassen- 
kampf an, ja, er dauert nicht nur an, sondern er verscharft sich nach sowjetrussischer 
Lehre sogar und er dehnt sich aus auf die zwischenstaatlichen Beziehungen. Gerade 
dieser letzte Punkt ist hochinteressant: sowohl Chruschtschow wie Il]jitschow legen 
groften Wert darauf, neben dem Klassenkampf innerhalb der einzelnen Staaten die 
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zweite Form des Klassenkampfes, namlich in den Beziehungen der Staaten unterein- 
ander, hervorzuheben. Die Koexistenzlehre erweist sich damit nur als ein Teilstiick 
einer zwischenstaatlichen Klassenkampflehre. 

5. Entsprechend diesem Einbau der Koexistenzlehre in die Klassenkampflehre 
sagt Iljitschhow mit aller wiinschenswerten Deutlichkeit: ,Die Koexistenz ist im 
Grunde nichts anderes als die Fortfiihrung des Kampfes, aber mit friedlichen Mit- 
teln, nichts anderes als eine Form des Klassenkampfes.“ 

Es gelten also, wie wir an dieser Stelle notwendigerweise feststellen miissen, auch 
fiir diese Form des Klassenkampfes alle jene pedantisch herausgearbeiteten Dogmen, 
die der sowjetrussische Marxismus fiir den allgemeinen Klassenkampf entwickelt hat. 
Das bezieht sich nicht zuletzt auch auf die Frage der Anwendung der Gewalt. Die 
Erklarung der an der Macht befindlichen kommunistischen Parteien vom Dezember 
1957 in Moskau war in diesem Punkt ja sehr exakt: dort wurde ausdriicklich festge- 
stellt, da sich der Ubergang vom Kapitalismus zum Sozialismus zwar unter den Be- 
dingungen der Existenz eines sozialistischen Weltsystems nicht mehr unbedingt auf 
dem Wege der Gewaltanwendung abspielen miisse, daf aber die Gewaltanwendung 
in gewissen Fallen dennoch unumgdanglich sein werde. Iljitschow erneuert diese Lehre 
ausdriicklich, indem er sich mit seltsamer Entriistung gegen jene ,,.Imperialisten“ 
wendet, die die Kommunisten als Anhanger ausschlieflich gewaltsamer Methoden 
des Kampfes hinstellten. Er berichtigt diese falsche Sicht der Dinge, indem er mit 
grofer Ehrlichkeit feststellt: ,Ohne die Gewalt abzulehnen, halt sie der Marxismus- 
Leninismus gleichzeitig nicht fiir die einzige Methode des Kampfes, nicht fiir den 
einzigen Weg zum endgiiltigen Sieg des Sozialismus und Kommunismus.“ Angesichts 
dieses Gestandnisses und dieses Bekenntnisses zur Gewalt liest man mit besserem 
Verstandnis in seinem Aufsatz den Satz: ,,Auf dem Gebiet der zwischenstaatlichen 
Beziehungen muf der Klassenkampf nicht unbedingt die Form bewaffneter Zusam- 
menstéfe annehmen. Die Kommunisten sind der Meinung, daf in den Beziehungen 
zwischen Staaten mit verschiedenen Gesellschaftsordnungen der friedliche Weg zur 
Lésung internationaler Fragen durch Verhandlungen zum einzigen Weg werden 
muf.“ 

Wir k6nnen, ohne uns einer Falschung schuldig zu machen, schlicht erganzen: und 
wenn sich das eben in einem konkreten Fall nicht als méglich erweist und doch aus- 
nahmsweise Gewalt angewendet werden muff, dann — sind eben die Kapitalisten 
daran schuld, die sich nicht an das welthistorische Gesetz halten wollen, wonach sie 
unterzugehen haben . . . Auch Iljitschows Beteuerung, Lenins Lehre verbiete jegliches 
» Worantreiben* von Revolutionen durch bewaffnete Einmischung oder auf andere 
Weise, etwa durch ,,indirekte Aggression“, entpuppt sich angesichts seiner sonstigen 
Ausfiihrungen als ganzlich ungeniigender Versuch zur Beschaffung eines Alibi. 

Die sowjetische Koexistenzlehre mufte -mit einiger Ausfiihrlichkeit dargestellt 
werden, weil sie die wohlausgedachte Reaktion der Sowjets auf eine véllig veran- 
derte Situation ist: auf eine Situation, in der erstens der sakulare Riickstand Ru&- 
lands gegeniiber Westeuropa und sogar gegeniiber den USA auf den lebensnotwen- 
digsten Gebieten aufgeholt ist und von einer Existenzkrise des russischen Staates 
nicht mehr gesprochen werden kann; auf eine Situation, in der zweitens der Aus- 
bruch eines Grofkrieges praktisch undenkbar geworden ist und damit auch die wei- 
tere Ausbreitung des sozialistischen Weltsystems durch das Mittel der Gewalt, wie 
es wahrend des zweiten Weltkrieges nochmals in den baltischen Staaten und Polen 
und auch nach dem zweiten Weltkrieg in ganz Osteuropa méglich war; auf eine Si- 
tuation also auch, in der die Neigung der sowjetischen Bevélkerung, nach Erreichung 
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der legitimen Hauptziele alles Wiinschenswerte als erreicht zu betrachten und Frie- 
den zu schliefSen mit der nichtsowjetischen und nichtkommunistischen Welt, besonders 
grof geworden ist und damit auch ihre Anfalligkeit, den erreichten Status quo als 
befriedigend zu betrachten. 

Es wird niemanden entgangen sein, da der eigentliche falsche Kern der sowjet- 
russischen Koexistenzlehre in der dogmatisch vorgetragenen, aber der Wirklichkeit 
total widersprechenden Behauptung liegt, Kapitalismus und Sozialismus seien un- 
veranderbare Griffen, von denen die eine unverwissert iiber die andere siegen 
werde, weil dies ein geschichtliches Universalgesetz sei. Es wird auch niemanden ent- 
gangen sein, daf$ dieses Konzept zweier einander schroff und unversdhnlich gegen- 
iiberstehender Welten, deren Kampf nur durch den Untergang der einen beendet 
werden kann und beendet werden muf, ein verbliiffendes Gegenstiick im Konzept 
jener westeuropiischen Lehre hat, die Ahnliches verkiindet, nur mit umgekehrtem 
Vorzeichen. Die Vater dieses westlichen Gegenkonzepts waren allerdings in letzter 
Zeit weise genug, sich nicht von ihrem Gegner auf die unhaltbare Gegeniiberstellung 
»Kapitalismus-Sozialismus* festnageln zu lassen, was eine unverzeihliche Dummheit 
gewesen ware. Sie haben die ,,Unantastbarkeit der menschlichen Persénlichkeit und 
ihrer Wiirde“ auf ihr Banner geschrieben und erklaren, da hier, und nur hier, die 
tiefe Kluft zwischen den beiden Weltsystemen liege, die uniiberbriickbar sei. Nicht 
»Kapitalismus* kontra Sozialismus sei die Alternative, sondern ,,Freiheit kontra 
Sklaverei“, wobei natiirlich im Interesse der Herausarbeitung einer dogmatischen 
Grenzlinie die Augen geschlossen werden vor der unangenehmen Tatsache, daf die 
Erde sehr wohl ,,graue Zonen“ kennt, die weder weifS noch schwarz sind. 

Der Wiener Historiker Friedrich Heer hat auf Grund dieser bemerkenswerten 
europaischen Neigung zur Herauskristallisierung von weltgeschichtlichen Dualismen 
gesprochen von der europdischen Gier nach einer geschlossenen Gesellschaft, einer 
geschlossenen Geschichte, einem ,,geschlossenen Frieden“, auferhalb dessen kein Heil 
sei und der auf Ausschluf, nicht auf Einschluf gerichtet sei- Ist es erstaunlich, daf 
wir in Westeuropa und in der Sowjetunion dieselbe Veranlagung in dieser Richtung 
am Werk sehen? Im konkreten Fall ist dieses Phanomen, ganz abgesehen von der 
westeuropaischen Herkunft und Abstammung des Kommunismus als Idee, ein wei- 
terer Beweis fiir den Europdismus Ruf lands, auch und gerade Sowjettuflands, mit 


all seiner geschichtlichen StoSkraft, aber auch seiner Beschranktheit und Uberheb- 
lichkeit. 


Jenseits der Koexistenz — die wachsende eine Welt 


Die sowjetrussische Koexistenzlehre ist schon deshalb total ungeniigend, weil sie, 
wie wir deutlich erkennen, aus einem europazentrischen Weltbild herausgewachsen 
ist. Aus ihrer europdischen Frontstellung heraus begriffen, ist sie sicher das Ingeni6- 
seste, was einem Marxisten iiberhaupt einfallen konnte in einem Augenblick, da die 
Verwandlung des alten Kapitalismus in einen Sozialkapitalismus jede Hoffnung auf 
immer wiederkehrende katastrophale Weltwirtschaftskrisen illusorisch macht, da der 
Anwendung von Gewalt engste Grenzen gesetzt sind, die bei Strafe des gemein- 
samen Unterganges aller Sozialsysteme nicht iiberschritten werden kénnen, und da 
es fiir die sowjetrussische Fiihrung gilt, das Postulat der Weltrevolution als weiterhin 
unerfiillt in den Kosmos und in eine vage Zukunft hineinzuprojizieren, obwohl sich 
auch im russischen Volk bereits eine dumpfe Ahnung verbreitet, da die Welt schon 
langst mitten in der Weltrevolution drin steht, das sowjetrussische Rezept der Welt- 
revolution gar nicht mehr bendtigt und auch nicht darauf warten kann und wel. 
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Bezeichnenderweise kommen die schwersten Schliage gegen die sowjetrussische Ko- 
existenzlehre nicht aus Europa, sondern von auferhalb Europas: aus den USA und 
aus der farbigen Welt. 

Es wird spater gewif einmal als eine historische Leistung der amerikanischen Po- 
litik gewiirdigt werden, da& es ein amerikanischer Staatsmann war, der die theoreti- 
sche Gegenposition gegen die sowjetrussische Koexistenzlehre vor aller Welt zum er- 
stenmal eingenommen hat, und zwar ausgerechnet in Moskau. Das geschah in der 
grofen Fernseh- und Radioansprache des amerikanischen Vizeprasidenten Richard 
Nixon an die sowjetrussische Nation am 1. August 1959, unmittelbar vor der Riick- 
_kehr Nixons nach den USA. Diese Rede wurde schatzungsweise von zwanzig Millio- 

nen Sowjetbiirgern gehdrt und gesehen. In dieser Rede lehnte Nixon die dualistische 
Konzeption der Koexistenz rundheraus ab und erklarte, das Ziel k6nne nicht darin 
bestehen, zwei Welten zu schaffen, die nebeneinander herleben, auch wenn dies in 
friedlichen Formen geschehen solle, sondern nur darin, eine Welt zu schaffen, in der 
alle Vélker dasjenige politische und wirtschaftliche System wahlen kénnten, das 
sie sich wiinschten, und in der ein freier Austausch wirtschaftlicher und geistiger 
Natur unter allen Vélkern dieser Erde herrsche. Nixon sagte wOrtlich: ,,Unser Ziel 
soll nicht ein Sieg iiber andere Vilker sein, sondern der Sieg der ganzen Menschheit 
iiber Hunger, Elend und Krankheiten, wo immer sie auf der Erde zu finden sind.“ 
Mit dieser Rede riickte Nixon mit einem Schlag diejenigen Dinge in den Vordergrund, 
die wohl den wichtigsten Inhalt der amerikanischen Aufenpolitik in der Epoche 
nach Dulles’ Tod ausmachen werden: die grofen gemeinsamen Anliegen aller hoch- 
industrialisierten Staaten, ob sie nun unter diesem oder jenem Gesellschaftssystem 
leben. An die Stelle des Kults der Gegensatze, der noch die sowjetrussische Ko- 
existenzlehre kennzeichnet, tritt imperativ der Hinweis auf das Verbindende und 
gemeinsam Verpflichtende. 

Der zweite konzentrische Schlag gegen den Dualismus des europiisch-sowjet- 
russischen Weltbildes wird von der farbigen Welt gefiihrt. Gelegentlich wird be- 
hauptet, leider seien die Fiihrer der farbigen Welt, von Nasser iiber Seku Ture und 
Sukarno bis Nehru nicht reif genug, die Eigenniitzigkeit und Zielstrebigkeit der 
sowjetrussischen Weltpolitik zu durchschauen, sonst hatten sie langst ihren soge- 
nannten Neutralismus aufgegeben und hiatten sich fest an die NATO angeschlossen. 
Dieser véllig unbegriindete Tadel ist ein weiterer Ausflu$ europazentrischer Ein- 
bildung und Uberheblichkeit. Tatsache ist, da sich die farbige Welt im groSen und 
ganzen ganz einfach weigert, den sogenannten Ost-West-Gegensatz als fiir sie von 
Belang zu betr&chten. Sie hat diesen Ost-West-Gegensatz schon langst und von 
Anfang arrals Europdismus durchschaut, der sie in der Tat nichts angeht. Diese 
Haltung nimmt Front sowohl gegen die sowjetische Koexistenzlehre mit ihrer hin- 
tergriindigen Forderung auf Erlésung der ganzen Welt auf Grund marxistischer 
Dogmen wie gegen die in Westeuropa gelaufige Verwechslung der eigenen Inter- 
essen mit denjenigen der Menschheit. Das Evangelium der farbigen Welt lautet, 
etwas zugespitzt: die Menschheit, das sind wir! Was die Sowjetunion und die West- 
europaer durchsetzen wollen, sind in den Augen der farbigen Welt blo europiaische 
Partikularismen, die zudem die Folge hatten, die Vorherrschaft der einen oder 
anderen iiber die restliche Welt zu férdern. 

Bezeichnenderweise sind beide europdischen Lager, sowohl der Kreis der NATO- 
Staaten wie der Sowjetblock, noch immer im Irrtum befangen, es miisse mdglich 
sein, durch die Zurverfiigungstellung wirtschaftlicher Entwicklungshilfe an die so- 
genannten unterentwickelten Nationen Machtpositionen aufzubauen, mit deren 
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Hilfe es méglich sein werde, dem ganzen Erdkreis den Dualismus Sozialismus/Ka- 
pitalismus, Sowjetblock/NATO-Block aufzuzwingen. Das ist eine Selbsttauschung 
beider Lager. Wo immer die unterentwickelten Nationen iiber eine intelligente Fiih- 
rung verfiigen, wird dieses Konzept zunichte gemacht. Dies geschieht, indem die 
betreffenden Staaten die von den hilfeleistenden Nationen als Konkurrenzhandlung 
angebotene Hilfe zu den giinstigsten Bedingungen akzeptieren, und zwar von beiden 
Seiten. Indonesien lat sich wohl einen 100-Millionen-Dollarkredit von den So- 
wjets iiberreichen, bezieht aber gleichzeitig Waffen aus den USA und Grofbritan- 
nien. Agypten, durch den argsten Mifgriff des Herrn Dulles um die westlichen 
Kredite fiir den Assuan-Damm gebracht, akzeptierte wohl die sowjetischen Mil- 
lionen fiir die erste Baustufe des Hoch-Assuandammes, bemiiht sich aber ganz 
energisch, das Gleichgewicht bei diesem Projekt und in der gesamten Ausrichtung 
seines Handels wieder herzustellen. Seku Ture erklart mit einer Offenheit, die man 
frappant nennen muf, es sei ihm vdllig gleichgiiltig, welche Parteifarbe die Kredite 
hatten, die er bendtige: die Hauptsache sei, da er sie erhalte, und im iibrigen 
schatze er die Tiichtigkeit der Deutschen genauso hoch ein,. ob die betreffenden : 
Herren nun aus Frankfurt oder Magdeburg kamen. Indien lat sich seine Fabriken 
von Sowjetrussen, Deutschen, Schweizern, Briten und Amerikanern bauen. 


Das ist die Melodie der einen Welt von morgen, die nichts vom Dualismus So- 
zialismus-Kapitalismus wissen will und iiber ihn hinweg zur Tagesordnung iiber- 
geht: der Tagesordnung, die Richard Nixon in seiner Moskauer Rede fixiert hat — 
»Sieg der ganzen Menschheit iiber Hunger, Elend, Krankheit, wo immer sie auf 
der Erde zu finden sind“. 


Es ist ein Mifverstandnis von beinahe grotesken Ausmafen, wenn heute sowohl 
noch in westeuropdischen wie in sowjetrussischen Kreisen geglaubt wird, die wirt- 
schaftliche Uberlegenheit und Unentbehrlichkeit der europadischen und aufereuro- 
paischen Helfernationen geniige, um antagonistisch gedachte politische Bindungen 
herzustellen. In Wirklichkeit spielt sich bereits etwas geradezu Gegenteiliges ab: es 
sind nicht die Kreditgeber, die den Kreditempfangern eine politische Haltung vor- 
schreiben, sondern umgekehrt die Kreditnehmer, die den Kreditgebern ein univer- 
sales Weltbild neuer Art aufzwingen, indem sie sich schlechthin weigern, den Ost- 
West-Konflikt zu ihrem eigenen Anliegen zu machen. Die Partikularitat und Nicht- 
Universalitat dieses Konflikts ist bereits heute eine Grundtatsache, die Europa zur 
Kenntnis nehmen mu. Die farbige Welt betrachtet einen offenen Frieden, eine 
offene Gesellschaftsordnung — im Gegensatz zu den geschlossenen Ideologien West- 
europas und der Sowjetunion — als Selbstverstandlichkeit. Das ist zweifellos auch 
dadurch bedingt, daf sie weder die historischen noch insbesondere die religiés fun- 
dierten Gegensatze als fiir sich selber von Belang bewerten kann. 


Das Wachstum der einen, offenen Welt von den farbigen Vélkern her wird so- 
wohl von den Sowjets wie von Westeuropa aus mit betrachtlichem Mifvergniigen 
verfolgt. Vom Westen aus deshalb, weil koloniale Traditionen, insbesondere Frank- 
reichs, nach wie vor den Weg zu einer Gesinnungsanderung blockieren, und weil 
der Amerikaner Nixon vorderhand noch ein weifer Rabe ist. Seine These von der 
einen Menschheit ist wohl eine Idee, eine wunderbare Idee, aber — soll man sagen: 
leider oder gliicklicherweise? — kein Gedankensystem und keine Lehre. Wohl setzt 
sich diese Idee, wie wir sehen, in der Praxis in zunehmendem Maf& und in raschem 
Tempo durch. Aber sie hat vorderhand noch Miihe, sich auch in den Képfen, sozu- 
sagen als ausgereifte politische Philosophie, durchzusetzen. 
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Hier sind die Sowjets vorlaufig im Vorteil. Sie haben die gegenwArtige Entwidk- 
lung, die ihren Endzielen zwar stracks zuwiderlauft, bereits behende in ihr Koordi- 
natensystem eingebaut und hoffen darauf, da& ihre Berechnungen stimmen. Sie 
gewahren Entwicklungshilfe nicht nur dort, wo der Obergang von kolonialer Ab- 
hangigkeit zur Selbstandigkeit sich in der Form des Oberganges zur Volksdemo- 
kratie vollzog — das geschah ja nur in Nordkorea und Nordvietnam —, sondern 
auch dort bedenkenlos, wo die Erreichung der nationalen Unabhangigkeit keines- 
wegs mit der Uberwindung des Kapitalismus zusammenfiel, sondern wo im Gegen- 
teil eine kapitalistisch-klassengebundene Nationalbourgeoisie die Macht iibernahm. 
Die Sowjets machen nicht das geringste Geheimnis daraus, da sie diese autochthon- 
bourgeoisen Gesellschaftssysteme blo& als Ubergangserscheinungen betrachten und 
schreiben das in ihren Zeitschriften auch mit verbliiffender Offenheit. Es ist das 
erklarte Ziel ihrer Entwicklungshilfe in diesen Staaten, durch die Darlehen, die sie 
geben, mdglichst wirksam zur Schaffung von heute noch fehlenden Bedingungen 
beizutragen, die als Ausgangslage fiir das Hiniiberwachsen der nationalen Revolu- 
tion in eine nachfolgende sozialistische Revolution dienlich sind. Eine dieser feh- 
lenden Voraussetzungen, die dadurch geliefert werden soll, ist das Fehlen einer 
selbstbewuften, zahlenmafig starken Arbeiterklasse. Die Sowjets sind felsenfest 
davon iiberzeugt, daf& mit dem Aufbau schwerindustrieller Zentren, wie etwa in 
Indien, Agypten und Guinea, die Heraufkunft des ,zweiten Aktes“ der Selbstan- 
digkeit, namlich die Beseitigung der kapitalistischen Ordnung, iiberhaupt erst mdg- 
lich wird, aber sicher auch kommen wird. Darum finden sie sich sogar damit ab, 
da in manchen Staaten, wie etwa Agypten, denen sie viele Hunderte von Millionen 
Dollar zur Verfiigung stellen, sogar die kommunistischen Parteien verboten sind. 
Sie stecken sogar beinahe wortlos gewaltige Riickschlage ein, wie etwa in Syrien, 
das pro Kopf der Bevélkerung am meisten sowjetrussische Entwicklungshilfe er- 
halten hatte und wo seit der Vereinigung mit Agypten die straff organisierte KP 
ebenfalls untergrund gehen mufte. 

Es ware wohl an der Zeit, da die westliche Welt sich dieses politische Konzept 
der sowjetischen Entwicklungshilfe etwas naher ansieht und ihre Gegenmafnahmen 
trifft. Hat man sich griindlich und nach allen Seiten iiberlegt, was die Entstehung 
einer zahlenmafig ins Gewicht fallenden Klasse von Fabrikarbeitern und ihre Kon- 
zentrierung in den Hauptstadten eines Tages bedeuten kann? Hat man sich die 
Frage iiberlegt, ob diese Klippe, mit der die Sowjets fest rechnen, vielleicht umgan- 
gen werden kann? Theoretisch ware das denkbar: in den hochindustrialisierten 
Landern des Westens ist ja bezeichnenderweise der maximale Grad der Ausdehnung 
der Arbeiterklasse bereits iiberschritten. Es ware beispielsweise denkbar, daf die- 
jenigen Staaten, die nach uns die Industrialisierung durchfiihren miissen, eine iiber- 
mafige Ausdehnung dieser Schicht dank der vollkommeneren Mechanisierung und 
Automatisierung wenn nicht ginzlich iiberspringen, so doch in Schranken halten 
kénnten, wenn Westeuropa ihnen dabei hilft. Gerade im Hinblick auf die sowjet- 
russischen Erwartungen miifte es unser Ziel sein, die Entwicklungslander wenn 
mdglich und im Rahmen des Méglichen ohne den soziologisch verhangnisvollen und 
irrtiimlichen Umwegiiber eine iibermafig aufgeblahte Arbeiterklasse, die heute 
nicht mehr nétig und vermeidbar geworden ist, direkt in eine Dienstleistungsgesell- 
schaft unseres Typs iiberzufiihren. Dieses Leitbild empfiehlt sich schon aus der ge- 
gebenen Tatsache, daf es innert niitzlicher Frist iiberhaupt blo& méglich sein wird, 
zahlenmafig sehr kleine qualifizierte Schichten heranzubilden, nicht aber eine ar- 
beitsmafig qualifizierte groSe Sicat von Arbeitskraften. Um das Anwachsen riesiger 
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Zusammenballungen in den grofen Stadten zu vermeiden, die der gegebene Rohstoff 
fiir den von den Sowjets angesteuerten ,zweiten Akt“ waren, miifte ferner syste- 
matisch die Landflucht gebremst werden, was durch die weite Streuung so einfach 
wie mdglich gehaltener mechanisierter Heim-Industrien denkbar wire, die an die 
handwerklichen Dorftraditionen ankniipfen miifte. Keines dieser Rezepte wird 
sich rein durchfiihren lassen. Aber sie sollten systematisch erprobt und durchdacht 
werden. Denn nur wenn dies geschieht, kann die soziale Revolution, auf die die 
Sowjets ihre Hoffnung setzen, durch eine soziale Evolution ersetzt werden. Und 
nur so wird sich mit der Zeit auch in den Entwicklungslandern die Erkenntnis ver- 


breiten, daf$ tatsachlich die Alternative ,,Sozialismus-Kapitalismus* unecht ist und 
daf§ die wahre Alternative anders heift. 


SowjetruBland in einer sich wandelnden Welt 


In einer Rede in Wladiwostok vom 6. Oktober 1959 rief Chruschtschow trium- 
phierend aus: ,, Das moribunde kapitalistische System kann so wenig ein erneutes 
Aufflammen von Lebenskraft erhoffen wie man von einem Pferd, dessen Tage ge- 
zahlt sind, erwarten kann, daf es seinen Schwanz so in die Hohe wirft wie ein 
mutwilliges Fiillen.* Und er fuhr fort: ,,Es ist typisch, daf& manche Leute in Ame- 
rika das dort existierende System nicht mehr Kapitalismus nennen, sondern daf 
sie sich dafiir Namen ausgedacht haben wie ,Volkskapitalismus‘, ,demokratischer 
Kapitalismus‘, ,humaner Kapitalismus‘. In Wirklichkeit, ist es nicht eine Perversion, 
den Kapitalismus , Volks-‘ oder ,human‘ zu nennen?“ 

Und vier Tage spater, in Novosibirsk, erganzte er diese Frage durch den Satz: 
»Aber ganz egal, welche neuen Worter die Verteidiger des Kapitalismus ausgraben: 
der ausbeuterische Kern des Kapitalismus kann sich nicht andern.“ 

Hier irrt Chruschtschow ganz gewaltig, wie wir alle wissen. Er weicht iibrigens 
auch hiretisch von Marx und Engels ab, die im Kommunistischen Manifest ja als 

eine Haupteigenschaft der kapitalistischen Gesellschaft ihre proteische Natur be- 
- zeichnet hatten. Marx und Engels glaubten keineswegs stur an die Unwandelbarkeit 
des kapitalistischen Systems. Wir wissen heute, wir recht sie damit hatten, und wie 
unrecht Chruschtschow hat. Das Kapital ist sozial geworden in-einem Umfang, der — 
einen Kapitalisten aus den sechziger oder siebziger Jahren des letzten Jahrhunderts” 
die Hinde iiber dem Kopf zusammenschlagen lassen wiirde. Das brauchen wir an 
dieser Stelle nicht ausfiihrlich mit Beispielen zu belegen, weil diese uns allen bekannt 
sind, von den ausgedehnten, vielfaltigen Sozialleistungen der Betriebe iiber das Mit- 
bestimmungsrecht und Betriebsrategesetz in Westdeutschland bis zur gesetzlich oder 
vertraglich verankerten Arbeitszeitverkiirzung, den zahlreichen Gewinnbeteili- 
gungssystemen und dem Kleinaktien- und Investment-Sparen. Gar nicht zu reden 
vom biirgerlihhen Kommunismus in Form des Steuer- und Fiskal-Kommunismus, 
der sich vornehm und lautlos ein Stockwerk héher als in der Sowjetunion, namlich 
im Finanzamt, aber keineswegs weniger effektiv, abspielt. Wir kénnten auch ver- 
weisen auf die deutlichen Ansitze zu einer nichtkommunistischen Planwirtschaft, 
wie sie einerseits von den sogenannten kleineuropdischen Integrationsbestrebungen 
— Montanunion, Euratom, EWG —, andererseits von den rasch kolossalen Umfang 
annehmenden, koordinierten Unterstiitzungsaktionen der westlichen Wirtschaft 
zugunsten der Entwicklungslander ausgehen. 

Wir wissen aber auch, weshalb Chruschtschow und mit ihm der Sowjetkommunis- 
mus von diesen inneren\Wandlungen des Kapitalismus nicht Notiz nehmen will: 
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alle diese Veranderungen in ihrer Gesamtheit und ihre zunehmende Wirksamkeit 
in der gesamten Welt, insbesondere die Konkretisierung dieser Yeranderungen im 
Verhaltnis der westlichen Welt zu den Entwicklungslandern, im Sinne einer west- 
lichen Planwirtschaft, bedeuten ja eines vor allem: die Weltrevolution ist bereits 
im Gang, sie ist in universalem Mafstab im Gang. Die Sowjetunion hat an dieseza 
umwilzenden Prozef ihren Anteil, vor allem daran, daf er in Gang gekommen ist. 
Ohne den Stachel, den sie darstellt, ware diese Weltrevolution sicher langsamer, 
zégernder in Gang gekommen, als es jetzt der Fall ist. Ohne sie waren die Wider- 
stande gréfer und das Tempo gewif nicht so stiirmisch. Wogegen sich Chruschtschow 
und die Seinen aber noch strauben, das ist die Einsicht in die trockene Tatsache, daf 
die hungernde und darbende Mehrheit der Menschheit nicht daran denkt, auf ein 
System zu warten, oder auf eine bestimmte Doktrin der Weltrevolution. Sie will 
nicht eine Lehre, sondern funktionierende Fabriken und Werke: es gibt dafiir ein 
Beispiel von iiberzeugender Symbolik, und bald ein zweites. Die beiden neuen 
Stahlwerke’ Indiens, das sowjetrussische von Bhilai und das westdeutsche von 
Rourkela. Die Inder wollten Stahl: weder sowjetrussischen Sozialismus noch deut- 
schen Kapitalismus. Das zweite Beispiel wird der Hoch-Assuandamm werden, dessen 
erster sowjetischer Baustufe weitere, westlich finanzierte, folgen werden. Weder 
die Inder noch ihre farbigen Briider haben, selbst wenn sie das wollten, Zeit fiir 
Theorien. Denn in Asien, Afrika, aber auch in Siidamerika ist eine eigentliche Be- 
vélkerungsexplosion im Gang, die nur aufgefangen werden kann durch sofortige 
Industrialisierung im schnellsten Tempo. Diese Bevélkerungsmultiplikation Asiens 
und Afrikas bestimmt das Weltbild von morgen als eines seiner wichtigsten Ele- 
mente. Ihr gegeniiber befinden sich Sowjetrussen und westliche Vélker, die weife 
Rasse insgesamt, im gleichen Boot. Ganz schiichtern setzt sich diese Erkenntnis vor- 
erst in unseren westlichen Nationen durch, und es muf erwahnt werden, daf dies 
von einer ganz unverhofften Stelle aus zum erstenmal gesagt worden ist: namlich 
von Priasident de Gaulle in seiner Pressekonferenz vom 10. November 1959. 

Noch nicht deutlich genug ist gesagt worden, daf$ diese Bevélkerungsexplosion 
der farbigen Welt Gefahren mit sich bringen kann, die sowohl uns wie die Sowjet- 
russen in den Abgrund reifen kénnten. China ist ein Beispiel dafiir, das man all- 
mahlich in seinem Ernst sowohl in Moskau wie in Westeuropa und Washington 
besser begreifen wird. 

Schon allein dieses drohend sich erhebende Gespenst verkiindet eine Lehre fiir 
alle: da jede blo&e Anti-Politik europadischer Provenienz, sei es die westliche oder 
die sowjetrussische, bereits am Ende angelangt ist. Es wird in der Welt von morgen 
eine Lebensnotwendigkeit fiir alle weifen Vélker sein — weil sie die héchstindu- 
strialisierten und technisch fortgeschrittensten sind —, gemeinsame Aufgaben ge- 
meinsam zu bewAltigen, und nicht die trennenden, sondern die verbindenden An- 
liegen in den Vordergrund zu stellen, namlich die universalen Aufgaben. Chru- 
schtschows Auftrumpfereien und starke Worte von Wladiwostok und Novosibirsk, 
die ich vorhin zitiert habe, lassen scheinbar von derartigen Einsichten noch nichts er- 
kennen, wahrend die amerikanische Politik unter Eisenhower gerade diese Notwen- 
digkeiten auszusprechen und zu verwirklichen beginnt. 

Aber beinahe iiber Nacht zeigen sich an den unerwartetsten Stellen, wie Knospen 
an einem scheinbar diirren Baum, Phanomene, die Verwunderung hervorrufen miis- 
sen — und auch Hoffnung: so unterzeichneten die Amerikaner und Sowjetrussen 
plétzlich am 24. November ein Abkommen iiber Zusammenarbeit auf dem Gebiet 
der friedlichen Verwendung der Atomenergie, in dem sie die gemeinsame Konstruk- 
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tion von grofen Partikelbeschleunigern und Reaktoren vorsehen. Damit das nicht 
so sehr auffiel, betteten sie dieses bedeutende Atomabkommen in ein allgemeines Ab- 
kommen iiber den Kulturaustausch fiir die nachsten Jahre ein. 

Nur ein Woche spater, am 1. Dezember 1959, unterzeichneten beide Staaten und 
mit ihnen noch einige andere interessierte Nationen das Antarktisabkommen, das die 
dauernde Entmilitarisierung der antarktischen Gebiete und das Verbot von atomi- 
schen Riistungen in jener Zone festsetzt, womit zugleich die erste atomfreie Zone 
auf dieser Erde festgelegt und auch eine umfassende gegenseitige Kontrolle zuge- 
standen wurde. 

Zur gleichen Zeit haben sich zustandige sowjetrussische und amerikanische Ver- 
treter ihrer entsprechenden Weltraumforschungsgremien zusammengesetzt, um die 
Basis einer zukiinftigen Zusammenarbeit auf diesem weiten, unerhért wichtigen und 
zukunftstrachtigen Gebiet zu legen. Am 8. Dezember 1959 kam die Meldung, daf 
die Sowjetrussen sich einverstanden erklarten, dem Standigen Internationalen 
Komitee fiir die Weltraumforschung (COSPAR) beizutreten. Gleichen Tags gab 
Dr. T. Gleith Kennan, Direktor des amerikanischen nationalen Amtes fiir Luft- 
fahrt- und Weltraumfragen, bekannt, die USA wiirden ihre samtlichen wissenschaft- 
lichen Einrichtungen den Sowjetrussen zur Mitbeniitzung zur Verfiigung stellen, 
falls es den Sowjets gelingen sollte, einen Menschen in den Weltraum zu entsenden. 
Drei Tage spater einigten sich Amerikaner und Russen auch iiber die Zusammen- 
setzung der neu zu schaffenden Weltraum-Kommission der UNO. Aufgabe dieses 
Ausschusses ist das Studium praktischer Mittel zur Verwirklichung von Program- 
men zur friedlichen Nutzung des Weltraums unter den Auspizien der UNO. Und 
in Genf sind die zahen und langwierigen Verhandlungen auf dem wahrlich heiklen 
und lebenswichtigen Gebiet der Atomstop-Kontrolle auf durchaus gutem Weg, ob- 
wohl sie enorm viel Zeit bendtigen. 

Das sind Symptome der Welt von morgen und sie sind um so iiberraschender und 
unerwarteter, als die Prediger des bloen Anti-Evangeliums hiiben und driiben noch 
bei weitem das Wort fiihren und mit ihrer Lautstarke alles andere, was still und 
beinahe gerauschlos wachst, noch iiberténen. 

Und doch wird an solchen und dhnlichen Vorgangen — wie etwa auch am un- 
unterbrochen steigenden Zustrom farbiger Nationen in die UNO, wo diese Na- 
tionen heute schon den starksten Machtblock stellen — allmahlich aller Welt sichtbar 
werden, was das grofe Ereignis unserer Zeit ist: die Verwirklichung einer Welt- 
revolution mit Hilfe aller — die tatsaichliche Entstehung einer Einen Welt, nicht 
nach dem Rezept dieser oder jener Doktrin, sondern unter dem imperativen Druck 
der iiberwaltigenden Mehrheit der Menschheit. Der westlichen Menschheit fallt es 
vielleicht leichter, sich mit diesem Gedanken abzufinden, ja, ihn tiberhaupt aufzu- 
nehmen, als den Sowjetmenschen mit ihrem spezifischen Sendungsbewuftsein, das 
sich, wie erwahnt, iiber das russische hinaus durch ein sowjetisches potenziert hat. 
Gerade darum stellt sich die entscheidende Frage, ob es gelingt, die Sowjetrussen 
davon zu iiberzeugen, daf§ ihre Koexistenzlehre nur ein schlechter Europaismus und 
darum ein ungeniigender Entwurf ist; ob es gelingt, ihr die Vision der Einen Welt 
entgegenzusetzen, die, weil sie eben Eine Welt sein muf, nicht blof eine sowjetische 
sein kann. Einer, der seine Russen sehr gut kannte, Maxim Gorkij, schrieb in seinem 
letzten Roman ,,Klim Samgin* die Worte: 

»Bei uns beherrscht nicht der Mensch seine Gedanken, sondern die Gedanken 
unterjochen ihn. Es gibt bei uns erstaunlich viele Menschen, welche nicht in der 

Lage sind, einen fremden Gedanken, den sie einmal aufgenommen haben, von 
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sich aus zu korrigieren. Im Gegenteil, sie spitzen ihn zu und fiihren ihn iiber den 

Rahmen des Logischen, iiber die Grenzen des Méglichen hinaus.“ 

(Ich verdanke den Hinweis auf diese Stelle Ernst Krenner.) Gerade darum, weil 
die Russen so und nicht anders veranlagt sind, miif&te es méglich sein, ihnen die Idee 
der einen Menschheit, die sie in einer sowjetisch verzerrten Form ja bereits besitzen, 
einleuchtend und einsichtig zu machen. Wir Westeuropder aber sind wohl nicht die 
richtigen Leute, das zu tun: uns werden sie diese Botschaft weder glauben noch ab- 
nehmen. Es sind die Vélker Asiens und Afrikas, die diese Botschaft uns brachten 
und sie auch ihnen bringen miissen und bringen werden: und an den Russen. wie an 
uns wird sich bald entscheiden, ob wir dieser Botschaft gewachsen sind. © 
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Das Schlagwort von der ,,Unbewiltigten Vergangenheit” 


von Privatdozent Dr. Arno Sachse, Universitat Mainz 


Die meisten AufSerungen, die wir bei dem gestrigen BegriiRungsabend aus dem 
Munde der verschiedenen Teilnehmer an dieser Tagung haben héren kénnen, hatten 
unverkennbar einen padagogischen Bezug. Ich miéchte es daher im grofen und gan- 
zen auch in meinen Ausfiihrungen bei einer padagogischen Konzeption des Themas 
belassen. Ich werde daher zuerst von der allgemein eingetretenen paidagogischen 
Zuspitzung unseres Themas sprechen und im Anschluf hieran auf einige evident 
falschen Ansatze eingehen, wie sie etwa in der blo& quantitativen Betrachtung des 
Wissens vom Nationalsozialismus vorliegen oder-in der Verkleinerung des Padago- 
gischen zur blofen Therapie samt den zugrundeliegenden und durchaus verfiihreri- 
schen Denkmodellen. Nach einer kurzen Zwischenbesinnung auf das Wesen und die 
Funktion von Schlagwortern und Schlagworten werden wir dann auf den sachlichen 
Gehalt der Formel von der , UnbewAltigten Vergangenheit“ oder derjenigen von der 
»bewaltigung der Vergangenheit“ eingehen miissen. Im Anschluf daran haben wir 
uns die Situation der Jugend und die der Erwachsenen zu vergegenwartigen, wobei 
die der Erzieher besondere Aufmerksamkeit verdient, denn auf diese scheint im ge- 
genwartigen Augenblick das abgewdlzt, was zu tun ist. Bei der padagogischen 
Bilanz, die wir dann zu ziehen haben, wird sich alsdann die Frage aufdrangen, ob 
die vielberufene ,Bewdltigung der Vergangenheit“ wirklich nur eine Sache der 
Deutschen ist. 

Hierbei erscheint es nicht als unndtig, sorgsam zwischen einem Nationalsozialismus 
ante rem, einem solchen in re und einem solchen post rem zu unterscheiden. Der 
Nationalsozialismus als Gesinnung noch vor Eintritt (ante rem) der nationalsozia- 
listischen Wirklichkeit mu zweifellos unterschieden werden von einer national- 
sozialistischen Gesinnung angesichts der Wirklichkeit (in re) und von einer noch 
immer nationalsozialistischen Gesinnung, die danach (post rem) sich weiter zu be- 
haupten sucht, sei diese nun orthodox oder revidiert. 


Die padagogische Zuspitzung des Schlagwortes von der 
»Bewaltigung der Vergangenheit“ 


Die Padagogik kann es leider fiir sich in Anspruch nehmen, zugleich bis zum 
Ubermaf geschdtzt, aber auch bis zum Ubermaf mifachtet zu sein: Die einen 
huldigen der Uberzeugung, daf sie, die Padagogik, das Heft zu allem und jedem 
in der Hand halte, daf sie es sei, die insbesondere die Gewahr fiir die Zukunft biete, 
daf von ihr Wohl und Wehe abhingen, daf mit ihrer Perfektionierung folglich alles 
stehe und falle — alles: das hei&t auch die Zukunft; die anderen behaupten hingegen 
die prinzipielle Ohnmacht der Padagogik und weisen alle Erwartungen, die auf 
sie hinsichtlich der Wendung des allgemeinen Geschicks zum Besseren gerichtet sind, 
entschieden zuriick: vor allem auch die Ambitionen der Padagogen selber, falls diese 
sich der zuerst genannten Einschatzung der Padagogik als des Heilmittels schlechthin 
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angeschlossen haben. Wie entgegengesetzt aber beide Auffassungen auch sein mdgen: 
in der Deutung des Sachverhaltes der ,nicht-bewdltigten Vergangenheit“ sind sie 
dennoch einer Meinung: da diese Vergangenheit noch ,,unbewAltigt“ ist, liegt fiir 
_ beide an der unzulanglichen Arbeit, die in = Erziehung geleistet worden ist! Nur 

_sind die einen — und es sind die meisten — des Glaubens und der Hoffnung, daf sie 
zulanglich werden kénne, wahrend die anderen — triumphierend iiber das padago- 
gische ,, Versagen“ — enttauscht das Heil anderswo suchen. 

In solcher Zuspitzung des Fiir und Wider erreicht das manchen schon — und nicht 
ganz mit Unrecht — mifliebig gewordene Schlagwort von der ,,unbew4ltigten Ver- 
gangenheit“, die, wie man sagt, ,padagogische Provinz“. Auf sie setzen sich im 
Kreise der Zuversichtlichen die Hoffnungen in gleichem Mafe, in dem die Padagogik, 
was ihre bisherige Leistung angeht, schuldig gesprochen wird. Da die Optimisten in 
der Uberzahl sind, wird die Formel ,Unbewd4ltigte Vergangenheit“ darum ohne 
viele Zwischenglieder (vor allem ohne nahere Begriindung) zu der Parole ,,Bew4l- 
tigung der Vergangenheit durch Padagogik!“ 

Die Padagogik selber wird hierbei in einer erregendgn Weise fiir autark, ja ge- 
radezu fiir omnipotent gehalten — fiir allvermégend: zum Guten wie zum Bésen. 
Dies ist alles sicherlich gut gemeint; aber es sind Verkennungen, wie sich unschwer 
zeigen lat: Bestandteile einer garantiebeflissenen, utopistischen Pseudopadagogik, 
die sich am Perfektions- und Automatenideal der Zeit berauscht; zugleich ist es eine 
Verkennung der Sache selbst, die das Schlagwort der ,,Bewaltigung der Vergangen- 
heit“ meint. 


Die quantitative Verkennung 


Jene erste Verkennung, wie sie in dem Zuruf an die Padagogik liegt: ,,Bewaltige 
Du mit Deinen Mitteln, die wir fiir unfehlbar halten, die Vergangenheit!“ erweist 
sich in erster Linie als Auslieferung des padagogischen Denkens an ein quantitatives 
Denkmodell. Mehr soll die Padagogik tun als bisher, mehr Stunden ihrer Arbeit 
dieser ,unbewdltigten Vergangenheit“ widmen. Dieses ,, Mehr“ fordert die Erweite- 
rung der Plane, der Stundentafeln, der Seiten im Lehrbuch, des Bestandes an Wissen. 
Mehr an Stoff — das erscheint als des Problems Lésung; dieses ,Mehr“ zuletzt 
lediglich als Sache der Organisation-— und solche Reform, die woméglich nur 
Korrektur der quantitativen Proportionen der Stoffverteilung ist, gilt gar noch als 
das Heilmittel! Doch damit nicht genug; denn dies.alles wird nicht auf den ganzen 
Bereich der Padagogik bezogen, sondern auf das geschichtspidagogische Gebiet be- 
schrankt. Halten doch viele das Bemiihen, die Bewaltigung der Vergangenheit auf 
padagogischem Wege herbeizufiihren, von vornherein fiir den spezifischen Auftrag, 
manchmal sogar das Vorrecht, ja das Monopol des Geschichtslehrers. Auch dies ist 
ein Ansatz am Quantitativen, wenn die BewAltigung der Vergangenheit als aktuelle 
Aufgabe allein des Geschichtsunterrichts verstanden und im Stundenplan zum 
Spezifikum bestimmter, zahlenmafig zu vermehrender Unterrichtsstunden gemacht 
wird. Das aber ist die gangige Auffassung von dem Sachverhalt, wie er dem, was 
»unbewiltigte Vergangenheit“ und deren Uberwindung genannt wird, zugrunde 
liegt. 

Es liegt auf der Hand, da sich so geartete Versuche, das padagogische Problem 
in erster Linie quantitativ anzupacken, auf bestimmte Erfahrungen stiitzen. Es han- 
delt sich um den Umstand, da sich bei Schiilerbefragungen ein fiir erschreckend 
gehaltenes Maf§ an — wie man es deutete — sog. Nicht-Wissen in bezug auf den 
Nationalsozialismus und alles, was mit ihm zusammenhing, herausstellte. Da es sich 
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aber nicht einfach nur um ein Nicht-,, Wissen“ handelt, sondern um falsches Wissen, 
um Fehlorientierungen, Fehlbewertungen, und da die Schiilerauskiinfte bisweilen 
den Eindruck erweckten, die Antwortenden seien im Grunde ihres Herzens Na- 
tionalsozialisten, ging sehr bald mit den blo& quantitativen Reformplinen auch der 
Versuch einher, den Tatbestand solchen ,, Versagens* noch anders als nur aus einem 
quantitativen Mangel stofflichen Angebots zu erkliren. | 


Verkleinerung der Padagogik zur Therapie 


Versuche dieser Art, Wesen und Griinde des ,, Versagens“ qualitativ ausfindig zu 
machen, gruppierten sich bislang — soweit ich sehe — in der Hauptsache um zwei 
Begriffe, die teils der Biologie, teils der Psychoanalyse entlehnt sind. Es ist dies einmal 
der Begriff ,Virulenz des Nationalsozialismus* bzw. ,,virulenter Nationalsozialis- 
mus“, zum anderen der Begriff des ,,seelischen Traumas*. Beide Begriffe sind Me- 
taphern, die sich als erstaunlich ergiebig und eben darum auch als iiber das Maf 
verfiihrerisch erweisen. Wer in wichtigen Dingen recht hat, kommt leicht in den 


--Geruch, es in allen zu haben; das gilt auch von derlei Denkmodellen. 


a) Die Rede von der ,,Virulenz* 


Die erste dieser Kennzeichnungen des gemeinten Sachverhaltes, die Rede von der 
Virulenz des Nationalsozialismus, bezeichnet selbstredend nicht eine nationalsoziali- 
stische Untergrundbewegung im Sinne einer Fortsetzung nationalsozialistischer Par- 
teitradition. Sie umschreibt auch nicht die Tatsache, da es hier und da noch immer 
Menschen gibt, die aussagen, der Nationalsozialismus sei im Prinzip gut gewesen; 
nur beim Versuche seiner Verwirklichung durch ,kleine Hitler“ sei er verdorben 
worden und in sein Gegenteil umgeschlagen. Nicht ein derartiges unmittelbares 
bewuftes Bekenntnis zur Ideologie des Nationalsozialismus ist hier gemeint, son- 
dern ein ganz und gar unbewufter Komplex von Vorurteilen nationalsozialistischer 
Pragung. Diese Vorurteile werden hier — dem Bilde der Virulenz entsprechend — 
einem schleichenden Gift im Ké6rper verglichen, das sozusagen erst herauseitern 
miisse. So grausig dieses Bild ist, es wirkt zugleich ermutigend, insofern es jenseits 
von persdnlicher Schuld und Unschuld bleibt; ja es ist sogar zuversichtlich, weil es 
die Hoffnung auf ein allmahliches Ausschwaren des Giftes in sich schlieft. Der 


_ Vergleich erscheint sogar insofern ergiebig, als er mit seiner Erinnerung an Viren 


den Hinweis auf eigentiimliche Schwierigkeiten enthalt, denen jeder Versuch, die 
vermeintliche Krankheitsursache zu entdecken und die Zusammenhinge deutlich zu © 
sehen, notwendig begegnet. Dariiber hinaus leistet dieser bildhafte Vergleich auch 
noch einen weiteren Dienst: er macht, zusammen mit der geschilderten Deutung 
verborgener Griinde, auch die Verfahrensweise sichtbar, die befolgt werden muf,, 
wenn man das Bild der Virulenz ernst nimmt. Denn — immer vorausgesetzt, es sei 
ein véllig zutreffendes Bild, eine ganz und gar zu rechtfertigende Analogie — so 
hat es auch in seinem Bereich durchaus als eine Uberwindung des Nationalsozialis- 
mus zu gelten, wenn eine Unmenge von Vorurteilen berichtigt wird, die zwar nicht 
mit dem Nationalsozialismus gleichgesetzt werden diirfen, die ihn aber geférdert 
haben: $0 etwa (noch im Bereiche des Wissens) bestimmte Einschatzungen der Ger- 
manen, Friedrichs II. von Preufen, PreufSens iiberhaupt, der Juden, des Christen- 
tums, anderer Volker und natiirlich auch des sogenannten Charakters des eigenen 
Volkes. Auf diese Weise fiihrt das Bild der ,Virulenz“ denjenigen, der es fiir aus- 
reichend hilt (da& es dies nicht ist, muf$ noch gezeigt werden) zu der Anerkenntnis, 
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daf& der Abbau der als virulent angesehenen nationalsozialistischen Ideologie auch 
dort stattfindet, wo es allgemein um moralische und unmoralische Dinge geht: im 
Religionsunterricht, im Deutschunterricht, in der Kunsterziehung und auf anderen 
vornehmlich geisteswissenschaftlichen Gebieten. Und dies ist wahrhaftig eine nicht 
hoch genug zu schitzende Erkenntnis, daf& von einer Monopolisierung des Ge- 
schichtsunterrichtes in Sachen ,,Bewaltigung* nicht allzuviel erhofft werden darf. 


b) Die Rede vom ,,.Trauma* 


Jene andere Metapher nun, die sich bei der qualitativen Analyse des ,, Versagens“ 
der Schiiler und Jugendlichen zur Umschreibung des wirklichen Sachverhaltes anbot, 
das Bild des ,,Traumas*, das Bild der ,seelischhen Wunde“, betrifft die Welt des 
Ressentiments. Auch diese Bild vom ,,Trauma“ hat sich in der. Interpretation des 
»Unbewiltigtseins* weitgehend durchgesetzt und mancherlei padagogisches Wollen 
bestimmt. Wie das vorige lieg¢ auch dieses Bild jenseits von persénlicher Schuld und 
Unschuld, soweit es die Mentalitat der jiingeren Generation betrifft. Es bezeichnet 
den Zustand einer Seelenverfassung, die eben nun einmal nicht anders sein kann, 
als sie es ist. Auch dieses Bild ist verséhnlich. Zwar wird auch hier klagend ein Zu- 
stand festgestellt, der anders werden soll; aber wie vorhin, beim Bilde der Virulenz, 
ist hier implicite das Verfahren schon anempfohlen. Dieses Verfahren muf zu 
schonen verstehen; es darf nicht verletzen, denn es sind — dem Bilde entsprechend — 
Wunden, die verheilen sollen. Es handelt sich bei dem, was das Bild des ,, Traumas“ 
meint, darum, daf hier eine Erinnerung nachwirkt, eine sehr verschhwommene.zwar, 
aber darum eben auch eine weitreichende, die in ihrer Diffusitat vieles erfaft. Es 
ist die Erinnerung an den Schiffbruch einer ,tausendjahrigen Ideologie“ bei gleich- 
zeitiger Empérung dagegen, daf$ ,man“ darauf hereinfiel (man selbst oder Ange- 
hérige des eigenen Volkes, Verwandte, Vater und Miitter). 


Aus dieser Erinnerung und dieser Empérung leitet sich dann das Miftrauen gegen 
alles Ideologische (auch gegen eine Gérenideclogie) her. Es ist dies weit mehr ge- 
fiihlshaft als verstandesmafig begriindet, wie sich von selber versteht. Genauer 
besehen ist es eine trotzige Reaktion, die sich als trotzige Resignation erweist. Diese 
aber ist mehr als Gleichgiiltigkeit. Der Gleichgiiltige bezieht ja keine Stellung; er 
lat alles, auch die aufersten Gegensatze, gleich gelten. So geht aus dem Trauma 
(auch dieses Bild sei vorderhand als zureichend angesehen) eine Auflehnung hervor, 
die aus einem deutlichen Unbehagen stammt. Sie richtet sich gegen das ,,Auf- 
warmen“, gegen das, wie es heifst, ,ewige Hervorholen* von Dingen, Geschehnissen, 
Fakten, Beziehungen usw., von denen gemeint und gehofft wird, sie seien nun endlich 
»tot“ und auf ewig ,,begraben*. Gerade hierin aber liegt wiederum ein Irrtum, und 
er ist von denjenigen geférdert worden, die es vielleicht gut meinten, als sie den 
Nationalsozialismus entschlossen der ,, Vergangenheit“ zugewiesen haben und eben 
damit die Gegenwart von vornherein als ganz und gar anders, als in jeder Hinsicht 
neu und vor allen Dingen als in jeder Weise besser zu erweisen suchten. Aber das, 
was hier begraben werden soll, darf nicht begraben werden, unter keinerlei Uni- 
stand. Es ist eine falsche politische und darum auch eine falsche padagogische Ma- 
xime, die das vorschreibt. — — 

Damit haben wir einige der Verkennungen deutlich vor Augen, die auch diesen 
Formeln, wiewohl sie nicht aus quantitativem Denken entsprossen sind, sondern 
qualitativ das Wie beachten, innewohnen. Ihrer beider Gefahr besteht darin, da 
hier die Schuld und die Nicht-Bewdltigung unkritisch als Krankheit verstanden 
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werden und die Padagogik letztlidyzu nichts weiter wird als zur Therapie. Threr 
beider Gefahr besteht insbesondere darin, die erstrebte ,Bewdltigung* in solcher 
Betonung subjektiver Momente von aller Sacbbezogenheit zu entfernen. 

So lat weder der quantitative Ansatz, der auf Stoffvermehrung und auf Inten- 
sivierung aus ist, noch der qualitativ-psychologische, der nur eine subjektive Be- 
findlichkeit im Sinne hat, die eigentliche Aufgabe sichtbar werden. Der erste nicht, 
weil er das Tun der Alteren (insbesondere das der Lehrer) auf blofes Anbieten von 
Stoff beschrinkt, der zweite nicht, weil er die junge Generation zum zu bearbeiten- 
den Material degradiert und mit der Beziehung auf die Sache in den einzelnen 
deren personale Anlage, deren Freiheit, m. a. W.: das eigentlich sittlidie Moment, 
aufer acht lat. Diesem sittlichhen Moment haben wir uns nunmehr zuzuwenden. 


Zuvor aber sei ein anderes in Erinnerung gebracht; es betrifft das Wesen des 
Schlagwortes. 


Das Verfihrerische im Gebrauch von Schlagwértern 


Schlagwérter und Schlagworte sind immer ein Argernis. Sie sind es keineswegs 
nur fiir diejenigen, die ihrem Inhalt und ihrem Gehaben die Zustimmung glauben 
versagen zu miissen; sie sind es auch noch fiir den, der sich gutwillig durchaus bereit- 
findet, das zu bejahen, was sie wollen. Er argert sich iiber sie, weil er spiirt, wie 
sie von Tag zu Tag immer mehr an Pragnanz, an Substanz und an Wiirde ver- 
lieren, wie sie das verwdssern, was sie eigentlich meinen. 

Beide — Schlagworter und Schlagworte —, wir alle wissen \das, sind, was den 
Gedankenprozef§ angeht, der ihnen zugrunde liegt, Abbreviaturen, Verkiirzungen. 
Sie geben Frage und Antwort in einem. 

Sie sind auch in sachlicher Hinsicht Verdichtungen, Komprimierungen. Darum 
sind sie so lapidar, auch elementar. Sie haben Gewicht, Wucht, wie alles Geballte. 
Sie riitteln an dem, an den sie gerichtet sind. Sie drangen in ihm zuriick, was sich 
etwa an Widerspruch meldet, da sie Sffentlich sanktioniert scheinen; auch das Den- 
ken dessen, der sich ihrer bedient. 

Die Handlichkeit und suggestive Kraft bringen es alsdann mit sich, daf ein 
Schlagwort — wie das uns beschaftigende von der ,,Unbewdltigten Vergangen- 
heit* — in hohem Grade verbindend wirkt. Es schafft die Gemeinsamkeit von 
Front und Gegenfront. 

Aber iiber diese Funktion der Verkiirzung, der Verdichtung und der Verbindung 
hinaus hat das Schlagwort noch einen weiteren Grundzug, der zutiefst bedenklich 
machen mu: Das Schlagwort ist nicht nur als Mitteilungsform einfach; es ver- 
einfacht auch: es ist in sachlicher Hinsicht Simplifikation; denn es vergrébert die von 
ihm bezeichneten Sachverhalte so lange, bis alle ihre Einmaligkeit, alle Unterschiede 
dem Blick entweichen und sich zuletzt auch das sachlich Verschiedenartigste in der 
gleichen Rubrik unterbringen laf. 

Das Schlagwort ist darum immer auch eine bis ins letztmégliche getriebene 
Abstraktion; mag seine Formulierung auch noch so anschaulich gehalten sein. (Das 
Wort ,,Bewaltigung* braucht sich nicht vorwerfen zu lassen, es mangele ihm an 
Bildkraft!) Das Schlagwort und die in der heutigen padagogischen Diskussion er- 
Srterte sog. ,,exemplarische Methode* des Unterrichts ziehen ungewollt an einem 
Strang: in beider Anschaulichkeit liegt die Gefahr vorzeitiger Verallgemeinerung. 

An Hand solcher Erwagungen dringt es sich auf, daf% man nicht genug Vorsicht 
walten lassen kann gegeniiber einem Schlagwort, was immer es auch an positiv wir- 


kenden Inhalten haben mag, Es wird sichtbar, daf auch unser Schlagwort von der 


165 


K 


»Unbewiltigten Vergangenheit“ in mancherlei Hinsicht selber vorerst ein zu Be- 
waltigendes ist. Ist es doch keineswegs leicht anzugeben, was hier unter ,,Bewilti- 
gung“ gedacht werden soll, wie es denn auch nicht klar ist, was das Wort ,,Ver- 
gangenheit“ hier genau meint. Tritt dies alles nun in jene Verbindung zur Padagogik, 
um die ohnehin des Streites kein Ende ist, so ist es offenkundig, wie sorgsam gerade 
hier verfahren werden muf. 


Sachlicher Gehalt der Formel , Unbewaltigte Vergangenheit“ 


Ich michte daher in diesem Bereiche unserer Betrachtung nunmehr den Teil- 
momenten jener Formel von der ,Bew4ltigung der Vergangenheit“ oder der ,,Un- 
bewialtigten Vergangenheit“ gesondert nachgehen. Es soll dies Aufschlu8 dariiber 
bringen, was denn nun der Sache nach eigentlich gemeint ist oder gemeint sein sollte. 


a) Was heift Vergangenheit“? 


Schon der Begriff der Vergangenheit, wie es in diesen Schlagworten auftaucht, 
ist ein Beispiel dafiir, wie Schlagworte Tatbestande vereinfachen, sie sachlich ver- 
falschen und welche Verfiihrungen darin liegen. 

Selbstverstandlich: ist an die jiangste Vergangenheit gedacht, und zwar an die 
jiingste Vergangenheit des deutschen Volkes — in der Regel eingefa&t durch die 
Jahreszahlen 1918 und 1945. Manche sind geneigt, noch ein paar Jahre nach diesem 
Zeitabschnitt hinzuzunehmen, vielleicht bis 1948; wieder andere dazu, die in Frage 
kommende Epoche erst mit dem Jahre 1933 oder gar erst 1939 einsetzen zu lassen. 
Allen diesen Deutungen des Begriffes , Vergangenheit“ ist gemeinsam, daf darunter 
ein zeitlich Zuriickliegendes verstanden wird, etwas, das als abgeschlossen angesehen 
wird. Gerade hierin aber liegt eine Reihe weiterer Verfiihrungen begriindet, deren 
Aufdeckung fiir die Stellungnahme von gréfter Bedeutung ist. Erhalt namlich die 
so gefa&te Vergangenheit ausdriicklich den Zusatz ,,unbewiltigt*, so erfahrt der 
gemeinte Zeitabschnitt, wie er auch begrenzt werde, insofern eine Auszeichnung, 
als er von vornherein im Gegensatz zum gesamten iibrigen Teil des bisherigen Ge- 
schichtsablaufs gesehen wird, also im Gegensatz zu den vielen Jahrhunderten, die 
vorausgingen und die stillschweigend als ,bewdltigt* gelten. Wie fraglich dies ist, 
weif nicht nur der Historiker. 7 

Der Begriff der ,, Unbew4ltigten Vergangenheit* lat jedoch nicht nur den voraus- 
gegangenen Teil der Geschichte verfalscht erscheinen, sondern auch die Gegenwart. 
Wird doch mit dieser Formel der Eindruck erweckt, ja erschlichen, als sei das 
BewiAltigen-Miissen lediglich Vergangenem gegeniiber ein Problem und ein geistig- 
sittliches Gebot, nicht aber auch in bezug auf die Gegenwart. 

Es entsteht also, alles zusammengenommen, durch die vorbehaltlose Anerkennung 
dieser Formel nichts Geringeres als ein falsches Geschichtsbild und eben dadurch 
auch ein falsches Weltbild: pidagogisch gesehen — eine Fehblbildung. Dies alles wird 
noch dadurch verstarkt, da sich die Kennzeichnung ,unbewaltigt* nicht auf alles 
erstrecken soll, was sich in jenen Jahrzehnten menschlich und geschichtlich ereignet 
hat, sondern nur auf gewisse Eigentiimlichkeiten, die fast als Spezialitaten dieser 
Epoche angesehen werden: auf das sogenannte deutsche Versagen. 

Auch diese Einschrankung, so gut auch sie gemeint ist, enthalt eine Verfiihrung. 
Wird namlich die Idee der ,,Bewdltigung* in dieser Weise eingeschrankt auf ungute 
Umstinde und Ziige, auf Miferfolge und Versagen, so kommt es leicht zu der Mei- 
nung, als handele es sich bei dem, was im Sinne des Schlagwortes ,,Bewiltigung“ 
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genannt wird, um das Fertigwerden allein mit Belastungen. In solchem Gebrauche 
des Wortes geht — wie ohne weiteres ersichtlich — ein wesentliches Stiick geistes- 
geschichtlichen Erbes verloren. Da der Erfolg — sei es der wirkliche, sei es, was man 
_dafiir halt — immer der Toren Meister war, ist aller sich an ihn kniipfende Gliicks- 
taumel immer schon — zumindest seit den Tagen der Stoa — den Nachdenklichen 
verdachtig erschienen. Sie wuften und bekannten, da Gliick nicht minder der Be- 
waltigung bedarf als das Ungliick. Hier zeigt sich iiber den geschichtspadagogischen 
Problemkreis hinaus das Feld der Ethik, der philosophischen Anthropologie, der 
Religion als durch das Schlagwort betroffen. Es ergibt sich, daf& das Schlagworrt, 
das wir hier im Sinne haben, nicht blo& ein falsches Geschichtsbild und mit ihm ein 
falsches Weltbild, sondern auch ein falsches Menschenbild — alles zusammen: ein 
falsches Bild der Wirklichkeit, entstehen laft, wenn man auf die Suggestionen dieses 
Schlagwortes hereinfallt. 

Was ich soeben in die Erinnerung gerufen habe (in aller Kiirze nur), legt doch 
wahrlich nahe, daf es an der Zeit ist, endlich einen Irrglauben aufzugeben, der leider 
auch der Irrglaube vieler Padagogen ist. Er liegt einmal in der Annahme, die Ver- 
gangenheit miisse als reine Vergangenheit aufgefaft, dargestellt und behandelt 
werden; zum anderen liegt er darin, daf& man glaubt, diese Gesamtvergangenheit 
auch noch in beliebige Abschnitte zum Zwecke besserer Ubersicht zerlegen und dann 
getrost in dieser Vereinzelung belassen zu kénnen, losgelést aus iibergreifenden 
Zusammenhangen und Sinngebungen. 

Dabei ist es leicht zu sehen, daf$ die sogenannte ,,jiingste“ Vergangenheit in mehr- 
fachem Sinne eine Sabein-Vergangenheit ist: Die Generationen, die sie gestalteten, 
leben noch heute; mindestens durch diese ist die ,,jiingste Vergangenheit“ noch gegen- 
wartig. Aber da sind auch noch die Folgen; und es sind keineswegs nur solche, von 
denen der Atlas Kunde gibt oder die unsere Augen in Gestalt von Triimmerstatten 
sehen; sie ruhen auch in den Verhaltensweisen der Menschen, die mit uns leben: in 
ihren Lebenspraktiken. Erst jiingst hat ein franzdésischer Autor, Jean Cayrol, der 
bis 1945 in einem Konzentrationslager gelebt hat, in einem kleinen, wahrhaft er- 
schiitternden Buche ,,Lazare parmi nous“ (deutsch: ,Lazarus unter uns“, Curt E. 
Schwab, Stuttgart 1959) gezeigt, wie das Konzentrationare in tausend Formen 
auch im Alltag derer zur Gewohnheitshaltung geworden ist, die nie in einem KZ 
gesessen haben, deren lebenspraktischer Mittelpunkt, wie Cayrol sagt, das ,,parasi- 
tare Leben“ ist. Das Idol des Vogel Strau%, der trotzigen Resignation, hat in ihnen 
gesiegt. 

Aber es gibt auch einen logiscben Grund, der Rede von der sogenannten ,,Ver- 
gangenheit“, die bewaltigt werden miisse, zu widerstreiten. Er findet sich in den 
Erkenntnissen der Philosophie, genauer der Geschichtsphilosophie. Wie die Erkennt- 
nistheorie seit Generationen immer wieder darauf sté&t (und heute auch die for- 
schende und sich selber reflektierende Naturwissenschaft), daf% die Trennung von 
Objekt und Subjekt ein sehr fragwiirdiges Unternehmen ist, so hat auch die Ge- 
schichtsphilosophie langst warnend hervorheben miissen, daf die iibliche Trennung 
in Vergangenheit — Gegenwart — Zukunft, wie sie dem gesamten Geschichts- 
verlauf zuteil wird, nur logisch, nicht aber sachlich begriindet ist. Wie die Subjekt- 
Objekt-Spaltung, mu auch die Trennung von Geschichtsabschnitten durch ein Den- 
ken iiberwunden werden, das den Zusammenhang des kiinstlich Geschiedenen sieht 
und als nur kiinstlich festhalt. Was gewohnlich als getrenntes Nacheinander erscheint, 
erweist sich einem solchen dialektischen Denken als Mit- und Ineinander eigener Art. 
Auch der Begriff einer Bewltigung der , Vergangenheit“ kann nur im Sinne jenes 
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Paradoxes von der Gleichzeitigkeit des — dem Begriffe nach — Nicht-Gleich- 
zeitigen sinnvoll erfa&t werden: Bewdltigung der Vergangenheit muf$ demnach auch 
von hier aus als in ausgezeichneter Weise gegenwartig verstanden werden. Denn das 
zu Bewiltigende tritt, indem es BewiAltigung erheischt, in das Bewuftsein eines 
Gegenwiartigen, so wie denn Geschichte als Erinnerungsbild des Geschehenen oder 
Getanen selber immer Leistung einer Gegenwart ist. Die sogenannte ,, Vergangen- 
heit*, von der hier die Rede ist, ist nur scheinbar ausschlieflich Vergangenheit. 

SchlieRlich mu noch eines bedacht werden, wozu das gewdhnliche Verstandnis 
der Rede von der ,jiingsten Vergangenheit“ verfiihrt. Idi sagte es schon, daf ge- 
meinhin nur an die Vergangenheit des deutschen Volkes gedacht wird. Dem ent- 
spricht dann, daf die in Frage stehende BewAltigung auch nur als Sache des deut- 
schen Volkes erscheint. In einem Kreise politisch gesinnter Menschen wird gerade 
diese Verfiihrung durch das Schlagwort besondere Beachtung verdienen miissen. Ist 
die gemeinte Bewaltigung der Vergangenheit wirklich nur Angelegenheit der Deut- 
schen und — bei der mittlerweile eingetretenen Zuspitzung des Schlagwortes — 
allein der deutschen Padagogen? Haben andere Nationen, haben insbesondere die 
Padagogen in anderen Vélkern gar nichts damit zu tun? Sie haben damit zu tun, 
und diese ihre Aufgabe ist ebenso dringlich wie die unsere, wie die der Deutschen. 
Auch fiir die anderen ist diese Vergangenheit, um die es geht, eine gemeinsame Ver- 
gangenheit gewesen. Gemeinsam sind auch die Folgen. Gemeinsam sind auch die 
Gefahren erneuten Aufbruchs. Auch fiir sie ist diese , Vergangenheit“ Gegenwart. 
Es sind die Versuchungen des Totalitarismus, denen wir uns gerade im Kampfe 
gegen ihn ausgeliefert sehen. Es ist dies ein Thema fiir sich. Ich stelle es zuriick, um 
spater darauf zuriickzukommen, und will nunmehr, nachdem soeben einige Betrach- 
tungen iiber den Begriff der , Vergangenheit“ angestellt worden sind, einiges zu 
jenem anderen Teil des Schlagwortes sagen: zum Begriffe der ,,Bewdltigung“. 


b) Was heift ,Bewdaltigung*? 


Das Gegenstiick einer ,Unbewdltigten Vergangenheit* ware eine ,,bewdAltigte“. 
»Bewaltigt* aber kann mit Fug und Recht nur heifen, was iiber mich keine Gewalt 
mehr hat, was vielmehr ich in der Gewalt habe, so daf ich es jederzeit in die ihm 
gebiihrenden Schranken zuriickweisen kann. Somit ist im Gedanken einer ,,Bewal- 
tigten Vergangenheit“ mithin nicht einbeschlossen, daf sie in irgendeiner Hinsicht 
erledigt, daf§ sie tot und nichtssagend sei; vielmehr liegt dies in ihm, daf sie sich 
nicht abweisen lat, da sie mich noch immer gewaltheischend zu bedrangen vermag; 
daf sie noch lebt, daf sie vor allem noch immer normensetzend zu wirken sucht 
selbst in kiinftige Zeiten hinein. 

Ebendies ist es, was ihre dauernde Bewaltigung auch zur dauernden Aufgabe 
macht. So ist auch im Begriffe der ,,Bewaltigung* der Vergangenheit deren Gegen- 
wartigkeit mitgedacht, nicht minder als in dem logisch entgegengesetzten der ,,Un- 
bewdltigten Vergangenheit“. Die sogenannte ,, Vergangenheit“ ist in beiden Fallen 
das, was den jeweils Gegenwartigen als bestandige Aufgabe einer intensiven Aus- 
einandersetzung vor Augen steht, diese immer wieder provoziert als einen Kampf, 
in dem man scheitern kann oder den man durchsteht: Die ,,Bewaltigung* kann nicht 
ein fiir allemal erledigt werden: das ist das eine, was zum Begriffe der Bewaltigung 
gesagt werden muf. 

Ein Zweites ist dies: Immer bedeutet das Fertigwerden mit der Vergangenheit 
ein inneres Fertigwerden. Der Begriff der Bewaltigung bezeichnet folglich eine Klar- 
heit der Stellungnahme, die jeder Kritik — der eigenen wie der fremden — stand- 
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halt. So erweist sich die Bewaltigung als Inbegriff einer seelisch-geistigen Resonanz, 
die wesentlich auch durch Distanz gekennzeichnet ist, Abstand von der Sache haben 
ist ja die Voraussetzung jeder Kritik. 

Damit wird ein Drittes sichtbar: Bleibt eine Vergangenheit ,iiber“waltigend, sie 
selbst ,un“bewaltigt, bin ich derjenige, der iiberwaltigt wird,<so bin ich damit 
freilich nicht blof bar der Distanz; vielmehr erscheine ich selber als zu schwach, als 
unzureichend geriistet, vielleicht auch als zu bequem, zu passiv oder gar als zu feige. 
Zur Permanenz der Bewaltigung (dem ersten Merkmal) und dem Merkmal der 
Distanz, der Abstandnahme (dem zweiten), kommt dies hinzu, da die Formel 
» Unbewaltigte Vergangenheit“ sich gar nicht primar als eine Aussage iiber ein Ob- 
jekt (genannt , Vergangenheit“) erweist; sie ist eine Aussage iiber mich, einen Ge- 
genwartigen. Sie bedeutet Selbsterkenntnis. 

Aus alledem ergeben sich wichtige padagogische Folgerungen fiir den geforderten 
Beitrag der Erziehung: Um eine wirkliche Bewiltigung aus schépferischer geistig- 
seelischer Kraft in Permanenz, Distanz und Selbstbesinnung vollziehen zu kénnen, 
darf gerade das nicht eintreten, was gemeinhin — besonders im Gefolge der Me- 
tapher ,,. Trauma“ — als die iiberzeugendste Form des Fertiggewordenseins mit der 
Vergangenheit angesehen zu werden pflegt: daf$ diese namlich getétet wird und der 
volligen Vergessenheit anheimfallt, so da& sie wirklich nichts weiter ist als ,,ver- 
gangen“: passée. Ganz im Gegenteil kommt es darauf an, sie im rechten Sinne 
lebendig zu erhalten. Dies kann allein die Weise des menschlichen Gediachtnisses 
sein. Die Frage ist also nicht, wie wir der Vergangenheit — gleichsam aus Griinden 
einer Didtetik der Seele — entfliehen kénnen (wozu die Bilder ,,Virulenz* und 
» lrauma“ verfiihren), sondern die andere, wie wir das Vergessen aufheben, das 
zur Gewohnheit gewordene Nicht-Wissen-Wollen, die Ignoranz, bekampfen, wie 
wir wissend standhalten kénnen. 


Die Situation der Jugend 


Blicken wir von hier auf die Situation des Schiilers, so bemerken wir sogleich 
Schwierigkeiten, die daraus hervorgehen, daf seine Befindlichkeit wesentlich anders 
ist als die des Erwachsenen, wiewohl die des letzteren auf die seine ausstrahlt, Denn 
die Jugend kennt das, worum es geht, nur aus der Spiegelung durch die Erwachsenen. 
Da begegnet es ihr denn, da die einen versuchen, den Nationalsozialismus in seinen 
negativen Auswirkungen (den damaligen wie den heutigen) zu verniedlichen, ihn 
nach der positiven Seite hin zu verkliren, ihn ,,besser“ erscheinen zu lassen, als er 
war; auf der anderen Seite erlebt der Schiiler die entgegengesetzte Form der Ideali- 
sierung, namlich die nach der negativen Seite hin. Es handelt sich hier um diejenige 
Art der Idealisierung, die den Teufel teuflischer erscheinen laft als den wirklichen, 
wenn man so sagen darf. Hier wird allen, die je mit dem Nationalsozialismus in 
Beriihrung gewesen sind, von vornherein der Wille zum Absolut-Bésen unterstellt. 
Derlei Vereinfachungen, die eine geschichtliche Erscheinung mit dem von Grund aus 
Bésen ineinssetzen, haben im Endergebnis jedoch den gleichen Erfolg wie jener 
andere Versuch der Bagatellisierung oder gar der Verdrangung aus dem Gedachtnis: 
Beide sind namlich Formen der Entwirklichung, d. h. der Aufhebung einer Wirk- 
lichkeit oder wenigstens ihrer Verblassung. Durch beiderlei Deutungen ist die volle 
nationalsozialistische Wirklichkeit, die tatsachlich im Sinne beider Deutungen zu- 
sammen ambivalent und folglich auch doppeldeutig war, dem Bewuftsein der 
Heutigen entglitten: Ubrig bleibt im Falle der Bagatellisierung ein Nichts, im Falle 
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der forcierten Herausarbeitung des Bésen etwas, das von einem jungen Menschen 
beim besten Willen nicht geglaubt werden kann; er steht fassungslos davor. 

Will man in diesem jungen Menschen ein wenigstens in den Grundziigen richtiges 
Bild des nationalsozialistischen Geschichtsabschnittes entstehen lassen, so muf eine 
ins einzelne gehende, von Fall zu Fall unterscheidende Beurteilung erméglicht wer- 
den, nicht eine allzugrob vereinheitlichende (unifizierende) Kennzeichnung. Wo 
hier Fehlentwicklungen eingetreten sind, hat die Padagogik deren Auswirkungen 
gewif in den Schulstuben abzufangen und riickgangig zu mathen. Insofern kénnte es 
freilich in der Tat so scheinen, als fiele das Hauptgeschaft dieser politischen Erzie- 
hung und Bildung in erster Linie oder gar ausschlie&lich dem Geschichtslehrer zu. 

Aber der Blick auf die Situation der Jugendlichen zeigt, daf auch dies eine unzu- 
lassige Vereinfachung ist. Denn grundsatzlich ist fiir das heranwachsende Kind und 
noch fiir den Jugendlichen es auferordentlich schwierig zu verstehen, ‘was sich einst 
vor den Toren und Tiiren seiner Eltern zugetragen hat. Das Jahr 1517 liegt fiir ein 
Kind zunachst genau so weit zuriick wie die Jahre 1914, 1933 und 1945. [hm gilt 
alles gleich nah oder fern, als gleich fremd. Das bedeutet, daf ein Kind die geschicht- 
lichen ,,Tatsachen“ zuerst sine ira et studio, ohne Ha und Vorliebe, keinem zulieb 
und keinem zuleid, mithin gleichgiiltig lernt, wiewohl es doch alles andere als eine 
tabula rasa ist. Schon das Elternhaus hat da ja einiges auf das leere Blatt eingetragen; 
kein Kind ist_politisch ein Kaspar Hauser. Es steht in seiner Welt und hat sich dort 
in seiner Weise orientiert. In ihr deutet, was es zu deuten vermag und wie es dieses 
vermag. Was Kinder und Jugendliche aussagen iiber die Vergangenheit kann folglich 
nicht so behandelt werden, als ob es Aussagen von Erwachsenen waren. Gewéhnlich 
iibersehen die iiber die Kinder Entriisteten, da& deren Wissen vom Nationalsozialis- 
mus bruchstiickhaft ist. Die Kinder haben ein Zufallswissen, meist ein sehr sinnen- 
gebundenes, das an vielen zwar anschaulichen, objektiv aber belanglosen Neben- 
erscheinungen haftet, die von ihnen aber fiir wesentlich gehalten werden, weil es 
ihren phasenbedingten Neigungen entgegenkommt und anderes ihnen schlechter- 
dings nicht plausibel ist. Sie geben sich redliche Miihe, alles nach Kraften zusam- 
menzureimen — zusammenzureimen durchaus nach bestem Wissen und Gewissen. 
Das Gereimte ist grob — gewif; aber es ist dem Kinde nur so verstandlich, denn 
es denkt in Gegensatzen schroffster Art. Auf solche Weise vereinfacht es jedoch nicht 
nur die geschichtliche Wirklichkeit, wenn sie ihm’zu Gesichte kommt; es vereinfacht 
solchergestalt die gesamte menschliche Wirklichkeit: es macht, ohne darum zu wissen, 
die Weltgeschichte und das Leben zu einem comic strip. (Im iibrigen darf bei der 
Bewertung der Aussagen Jugendlicher iiber den Nationalsozialismus auch nicht ver- 
gessen werden, daf$ viele der pronationalsozialistisch wirkenden Auferungen ein- 
fach nur auf das Konto jugendlicher Oppositionslust kommen diirften, die weiter 
nichts als provozieren will. Solcherlei Provokation ist eine Art Sport, der freilich 
mehr in die Asthetik als in die Ethik gehért.) 

Diese und andere durch die Psychologie vermittelten Einsichten lassen es als 
utopisch erscheinen, dem Schiiler ohne weiteres die Fahigkeit zuzutrauen, ja zuzu- 
muten, das Gesamtbild einer geschichtlichen Erscheinung — sei es nun das einer 
Epoche oder auch nur das einer Persénlichkeit — gewinnen zu kénnen, sobald es 
auf Objektivitat ankommt. Er verfiigt einfach noch nicht iiber die erforderlichen 
Denkordnungen. Wie schwer diese und das erforderliche Material des Wissens zu 
beschaffen sind, weif§ im iibrigen niemand besser als der Fachhistoriker. Es ist des- 
halb ein arger Fehlschlu&; wenn man fiir die beklagte Unkenntnis nur Wissens- 
liicken verantwortlich machen will; und es ist daher auch von hier aus eine ver- 
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gebliche Hoffnung, allein durch mengenmafige Vermehrung des Wissens das Ubel 
heilen zu wollen; denn es diirfte die Befahigung des Schiilers wie auch des durch- 
schnittlichen, sich auf diesem Stoffgebiet sich selbst nicht forschend betatigenden 
Lehrers iibersteigen, je bis zum wirklichen ausreichenden Wissen zu gelangen. Es ist 
— alles zusammen — eine Utopie, je darauf zu hoffen, ja es zu erwarten, da die 
Geschichte als Schulfach die beste Grundlage sein werde, von der aus die sittlichen 
Mafstabe, die fiir jenes innere Fertigwerden und die diesem zugeordnete Haltung 
erforderlich sind, erworben werden kénnten. Mit anderen Worten: Die BewAltigung 
der sogenannten ,,Vergangenheit* kann schlechterdings nicht durch Sachunterwei- 
sung allein erfolgen. Sie kann es schon aus dem Grunde nicht, weil das gebotene 
Niveau viel zu spat erst erreicht werden kann. Jene erstrebte ,Bewaltigung* kann 
im Sinne dieses inneren Fertigwerdens nur erfolgen durch das, was politisch-ge- 
schichtliche Bildung iiberhaupt erst erméglicht und in dieser vorausgesetzt ist: durch 
sittliche Erziehung und Bildung. An dieser aber — wer wollte das bestreiten? — 
ist die gesamte Padagogik beteiligt. Das heift freilich nur: Sie hat Teil daran; mehr 
nicht; sie wirkt blo& mit. Neben ihr tut es die Gesamtheit der geheimen Mit- 
erzieher, und das ist: die moralische und die unmoralische Welt der menschlichen 
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Padagogische Konsequenzen 
a) Die Padagogik darf nicht auf verlorenem Posten stehen 


Wir kommen zu einer Schlu&bilanz. Die letzte Bemerkung zeigte, daf das, was 
in den Schulstuben oder im einzelnen Elternhaus zu verzeichnen ist an Erfolgen, 
daf$ das, was in den Képfen der Kinder und Jugendlichen geschieht, nicht von einer 
einzelnen, irgendwie isoliert gedachten padagogischen Bemiihung aus gedacht wer- 
den darf; denn die Padagogik ist an keiner Stelle, an der sie in Erscheinung tritt, 
autark. Der Padagoge — in welcherlei Gestalt er auch auftreten mag — ist nicht 
Sachwalter der Gegenwart, die Padagogik nicht Schépferin der Zukunft; sie ist 
allenfalls deren Geburtshelferin. Pate steht hierbei stets die Offentlichkeit. Aber 
wiewohl sich der Padagoge nicht als Inaugurator des Kommenden fiihlen darf und 
sich hiiten mu&, dem Optimismus padagogischer Allmacht zu huldigen, so wird er 
sich doch von der Sorge befallen sehen, etwas falsch zu machen, ungewollt ein 
Unheil anzurichten. Er wird im doppelten Sinne des Wortes ,,vorsichtig“. Indem er 
iiber das Jetzt hinausblickt und das Werdende zu erfassen sucht und somit voraus- 
blickt, ja die Folgen seines Tuns vorhberzusehen wiinscht, wird er zugleich behutsam; 
vor ungewollten Folgen seines Tuns sich vorsehend, verfahrt er ,,vorsichtig*, Hierbei 
sind es unter vielen anderen die folgenden Gedanken, von denen er sich leiten laft: 
Wir haben gesehen, da& die sogenannte ,,Bewiltigung* immer eine standige Auf- 
gabe ist, daf sie sich keineswegs nur auf Negatives erstreckt, sondern auch Erfolge 
sie erforderlich machen; wir haben ferner gesehen, da diese vielgeriihmte ,,Be- 
waltigung“ auch die Gefahren betrifft, wie sie immer wieder auf uns zukommen 
kénnen, in jedem Volke, wie ausdriicklich hinzugesetzt werden muf, immer dann, 
wenn giinstige Konstellationen vorliegen. Es lat sich hinzufiigen, da& das deutsche 
Ungliidk (nach Ursprung und Wirkung) nicht auf einen ,,Volkscharakter“ zuriidk- 
geht. (Diejenigen, die das meinen, sind im Grunde Nationalsozialisten, denn sie 
denken in Rassekategorien.) Wir haben weiter gesehen, daf angesichts der zu be- 
waltigenden Vergangenheit ein falscher Autarkiebegriff wirklich alles verfalscht: 

1. wenn das, was in Frage steht, zur Spezialitat eines bestimmten Faches gemacht 


wird, 


171 


2. wenn es in nationalistischer Interpretation als Sache nur des deutschen Volkes 
verstanden wird, wiewohl heute kein Volk isoliert existiert. (Was auf dem 
Erdball geschieht, geht alle an.) 

Damit ist es gewif geworden, daf kein Volk allein die geforderte ,,Bewaltigung“ 
vollbringen kann inmitten einer sonst unbeteiligten, alles ignorierenden Welt; es ist 
offenkundig geworden, da hier vielmehr Mitverantwortung herrscht, die, wird 
sie geflohen, Mitschuld wird. 

Dies alles bedeutet, daf fiir die anderen Vilker das Abwalzen der Bewiltigungs- 
aufgabe auf das deutsche Volk utopistisch ist und daf es geradezu Aufgabe der gut 
weggekommenen Volker ist, sich als Ausnahme, als ,,herausgenommen“ anzusehen, 
unbeschadet dessen da wohl auch die meisten dieser V6lker in ihrer eigenen ,, Ver- 
gangenheit* manche dunkle Punkte haben mégen, die dem von allen Seiten Beklag- 
ten — der spezifischen deutschen ,, Vergangenheit* — férderlich waren. ,,Bewilti- , 
gung“ mag hier vielleicht gleichbedeutend damit sein, Fahrlassigkeiten einzugestehen. 
Heute aber ist es ohne Zweifel, da& zu dem zu ,,bewaltigenden* Erbe das Fertig- 
werden der europadischen Vélker mit dem ,,Narzi&mus der kleinen Unterschiede“ 
gehirt, das Fertigwerden mit jener fast naturhaft erscheinenden Empfindlichkeit, ja 
Feindseligkeit gegen geringste Abweichungen der eigenen Art. Gegeniiber dem Ganz- 
anderen fallt diese Erscheinung aus, weil dort das ,,Anderssein* ohnehin schon deut- 
lich genug hervortritt. | 

Dies hat durchaus seine Entsprechung im individuellen Leben: Nur Verwandte, 
nur Angehirige des eigenen Standes kénnen sich abgrundtief hassen. 


b) Beseitigung indirekter Verhinderungen 


Da es in der gesuchten BewAltigung der Vergangenheit nicht nur um Kenntnisse 
bzw. um die Ausfiillung von Wissensliicken geht, sondern um Erkenntnisse, vertieftes 
Wissen, politische Bildung, erwiachst der Padagogik eine erste Aufgabe darin, daf sie 
deren Voraussetzungen zu erkennen und vor allem deren indirekte Verhinde- 
rungen zu begreifen sucht. Solche Verhinderungen einer wahrhaft politischen Bil- 
dung bestehen im allgemeinen in der Gestalt von Vorwurteilen, wie sie jenseits des 
zeitgendssischen Wissenstoffes zustandekommen. Uber die zuvor erwahnten alters- 
typischen Bédingtheiten hinaus (es wurde auf die natiirliche geistige Kurzsichtigkeit 
des Jugendlichen hingewiesen und auf die ihm gemafen Formen schematischen 
Kontrastdenkens, das die Schwarz-Weif-Malerei liebt und Fein-Nuanciertes, um es 
»bewaltigen* zu kénnen, bis zur Faflichkeit vergrébert), diirfte besonders jene ego- 
zentrische Grundhaltung, welche die Erwachsenen vorleben, einer der Haupt-Hinde- 
rungsgriinde sein. Alle solche Verhinderungen triiben — wie sich von selbst versteht 
— den objektiven Blick des Jugendlichen; sie lassen ihn hineinschlittern in jene unent- 
schiedene, gleichgiiltige Haltung, die sich ausdriickt in dem Satze: Es geht mich nichts 
an! Daher hat neben dem Kampf gegen die Phrase, die eine dauernde Gefahr bei 
jeder Belehrung von Halbwiichsigen ist, und neben der Férderung des heilsamen 
Miftrauens gegen alles Verbalistische durch den kritischeren Umgang mit der Sprache 
vor allem auch diejenige Bemiihung im Abbau des nationalsozialistischen Syndroms 
ihren Platz, die jene Ichbezogenheit — jene Resignation, die Entscheidung und Ver- 
antwortung flieht — zu iiberwinden und statt ihrer jene Haltung zu bereiten sucht, 
welche die 6ffentliche Angelegenheit auch als die persénliche anerkennt. Ausdruck 
solcher Haltung diirfte in jenem Worte zu finden sein: ,Was ihr dem Geringsten 
meiner Briider getan habt, das habt ihr mir getan!* (Mt. 25, 40). Eben darum darf 
es nicht langer iibersehen werden, daf die Bewdltigung der sogenannten ,, Vergangen- 
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heit“ gar nicht eine nur verstandesmafige Leistung der richtigen Einordnung ge- 
schichtlicher Tatsachen ist, sondern den Aufbau der sittlichen Persdnlichkeit betrifft. 


Die ,, Vergangenheit“, sofern sie im richtigen Sinne als Vergangenheit aufgefaft 
wird, kann darum nur beispielhafte Bedeutung haben. 


c) Abbau von Vorurteilen 


Zum Abbau der hinderlichen Vorurteile gehért es schlieSlich auch, diejenigen als 
virulent nationalsozialistisch zu entlarven, die der Riickblick nicht sogleich als mit 
dem Nationalsozialismus im Zusammenhang stehend erkennt und die dennoch Weg- 
bereiter des Nationalsozialismus gewesen sind. Derartige Vorurteile finden sich nicht 
nur im eigentlich geschichtlich-politischen Bereich; sie finden sich in allen Fachge- 
bieten bis hin zur Biologie und zur Geographie. Es handelt sich hier um Fermente 
des nationalsozialistischen Weltbildes, die seine Verurteilungen wie seine unkritischen 
Lobpreisungen enthalten. Nicht nur die ,Mifachtung* der Juden ,erfreute* sich 
einer so hartnackigen Beharrlichkeit; auch die anderen Volker, namentlich auch die 
andersfarbigen, unterlagen und unterliegen noch immer derartigen Einschatzungen; 
heute sind es auch ,,die Russen“, die sozusagen alle iiber den gleichen Kamm gescho- 
ren werden, so lange, wie es scheint, bis sie jeden menschlichen Zug verlieren. Auch 
der politisch Andersdenkende wird leicht in ahnlicher Weise verdachtigt. Dariiber 
hinaus sind es allgemeine Wertungen, die noch immer das Sich-zurecht-finden er- 
schweren, so etwa, wenn in aller Welt der ,Erfolg* als Ausweis nicht nur eines 
Kénnens, sondern als Erweis einer Berechtigung bewertet wird; wenn Hemmungen 
fehlen, den Menschen als Mittel zu aufermenschlichem oder doch wenigstens fremd- 
menschlichem Zweck zu erniedrigen; wenn das politische Leben — etwa der Par- 
teien — zur Gefolgschaftsleistung um jeden Preis absinkt; wenn wissenschaftliche, 
kiinstlerische und andere menschliche Leistungen und Verdienste zu Inhalten eines 
politischen Sportes werden, in dem chauvinistisch-nationalistischer Ehrgeiz und 
allgemein-menschlicher Hang zum Prestige den oft allseits beteuerten Willen zur 
Vélkerfreundschaft und -verséhnung gefahrden — usw. usw. 


d) Warnung vor einer Gegendiktatur 


Der Katalog der im geistigen Umfeld nationalsozialistischer Mentalitat auffind- 
baren Gesinnungen und Teilhaltungen erscheint unersch6pflich. Deren Virulenz sicht- 
bar zu machen, die innere Verwandtschaft jeder Gedankenlosigkeit in diesem Felde 
mit jenem Zentrum in ihrer gradweisen Abgestuftheit zu erkennen — dies ist nicht 
minder wichtig, als die vordergriindige Beschaftigung mit Gestalten und Ereignissen, 
die ohnehin, allen sichtbar, das Etikett ,,nationalsozialistisch* tragen. So ehrenwert 
und strapazids gewif das sorgsame Studium der Geschichte des Nationalsozialismus 
in Forschung und Lehre ist: es allein kann nicht verhindern, daf$ der Gegen-Natio- 
nalsozialismus nicht doch ein Nationalsozialismus nur mit umgekehrten Vorzeichen 
wird: eine Gegendiktatur, die sich noch immer der einmal, wenn auch voriibergehen- 
den, so doch iiber alle Erwartungen sehr nachhaltig wirkenden Praktik faschistischer 
Menschenlenkung bedient, ja diese durch noch ausgepragtere Folgerichtigkeit zu 
groferer Perfektion als ehemals zu bringen sucht. Denn nicht darauf kommt es an, 
nur die Inhalte nationalsozialistischer Wunschtraume zu verneinen und durch andere, 
fiir besser gehaltene abzulésen, sondern darauf, jene Entwiirdigung des Menschen 
unméglich zu machen, die allein schon mit der Ausschaltung der eigenen Initiative, 
der eigenen Kritik an sich und anderen und mit der heilig gesprochenen ,,Schulung* 
des Menschen und durch die beinahe experimentelle Zuriistung der Umwelt gegeben 
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ist, in der die Aktivitat des Menschen zur blofen Reaktivitat zusammenschrumpft. 
Den Nationalsozialismus als Inhalt und als Methode zu iiberwinden, ist ohne Zwei- 
fel dasjenige Denken mit aufgerufen, dessen eigentlicher Beruf es ist, den Zusam- 
menhang zwischen Methode und Ziel als Einheit zu begreifen, die ungestraft nicht 
getrennt werden darf: das paidagogische Denken. Denn im padagogischen Denken 
sind Weg und Ziel ein und dasselbe: Soll das Ziel unnationalsozialistisch sein, so 
mu auch der Weg unnationalsozialistisch sein. Oder — anders gewendet: Bleibt der 
Weg nationalsozialistisch, dann bleibt es auch das Resultat. Die Anderung des Ziels 
schlie&t auch die Anderung des Weges ein, ja diese ist gleichbedeutend mit jener. Das 
ist der eigentlich padagogische Ansatz, um den es bei der ,,Bewaltigung der Vergan- 
genheit“ gerungen werden muf&: die Realistik des Zieles allein verbiirgt dem folge- 


richtigen Denken einen realistischen Weg. Der Holzhammer hingegen verfehlt Weg 
und Ziel. 3 


e) Weitere Grundvoraussetzung: Wandlung der Erziehenden 


Nun aber ist noch von der entscheidendsten Voraussetzung zu reden, unter der 
allein die ,,BewAltigung* in dem anspruchsvollen Sinn, wie er sich dem padagogischen 


Denken, wenn es dieses Pradikat wahrhaft verdient, erschlie&t, gelingen kann: von 
der Persénlichkeit des Erziehenden. 


Das nur pseudopadogisch-technologische Denken stellt sich die ideale Erzieher- 
persdnlichkeit (Eltern wie Berufserzieher) ausgeriistet mit zuverlassigsten Methoden 
vor. Ihre Meisterschaft wird darin erblickt, da& hier mit Sicherheit die Folgen pada- 
gogischen Tuns erzwungen, vorausgesagt und garantiert werden kénnen. Es ist hier 
nicht der Ort, dieses strittige Problem einer Perfektionierung der Padagogik bis zur 
unbedingten Gewahrleistung im einzelnen durchzudenken. So bestechend der Traum 
ist, durch entsprechende Mafnahmen das seelische Leben eines anderen fiir die 
gesamte Zukunft seines Erdendaseins festlegen zu kGnnen, so entsetzlich ist dieser 
Gedanke zugleich — und zwar nicht allein deshalb, weil auch schlechte Gesinnungen, 
Fehlhaltungen von méglicherweise béswilligen Erziehern mit der gleichen Perfek- 
tion im subjektiven Bereiche des Heranwachsenden fiir alle Zeit verankert wiirden 
so gut wie durch den gutgesinnten Erzieher die guten; dieser Gedanke einer perfek- 
tionierten Padagogik ist vor allem deshalb so entsetzlich, weil damit — zum Guten 
wie zum Bésen — die Freiheit des Individuums ganzlich aufgehoben wire: der so 
erzogene Mensch wire dann nichts anderes als ein zuverlassiger Automat; er stiinde 
jenseits von Gut und Bése; er wire ganz und gar amoralisch. Darum ist ein Denken, 
das sich einer solchen Utopie der Methodenperfektion bis zur Risikolosigkeit, bis zur 
Verabsolutierung der Methode verschreibt, ein Denken, das in keiner Weise als 
wahrhaft padagogisch gelten kann. Der Schiiler ist nun einmal kein Material, darf 
nie Material werden; er ist eine der Freiheit fahige (wenn auch nicht ohne weiteres 
eine durchweg freie) Person, die zu der héchsten Freiheit gelangen soll: zu der ihr 
zugedachten sittlichen Freiheit. 

Da die Freiheit des zu erziechenden Individuums den Mafnahmen des Erziehers 
jederzeit widerstreben kann, ist der padagogisch Tatige grundsatzlich niemals des 
Erfolges seines Tuns sicher; er ist der Ungewifheit ausgeliefert und muf diese tra- 
gische Seite des Amtes auf sich nehmen. Er muf es auf sich nehmen, ein Wagnis ein- 
zugehen und mit ihm auch auf das Scheitern gefaft zu sein. Er muf es auf sich ueh- 
men insbesondere, nicht erkannt, verkannt zu werden. Immerhin la&t sich mit einiger 
Sicherheit, auch von Fall zu Fall, schon im voraus erkennen, wann ein Erziehen- 
der unter keinen Umstanden den von ihm gewiinschten Sieg iiber die Subjektivitat 
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des ihm anvertrauten jungen Menschefi erringen kann. Da es sich, wie ich zeigen 
wollte, bei dem padagogischen Beitrag zur ,,Bewaltigung der Vergangenheit* um 
Gesinnungsbildung handelt, kommt es wesentlich auf die eigene Gesinnung der Er- 
zieher an. Von ihnen muff verlangt werden, daf sie sich fiir die geistigen Gehalte 
selber einsetzen, fiir deren Anerkennung sie in der nachfolgenden Generation werben 


wollen. Anerkennen sie selber nicht mit ihrer ganzen Persénlichkeit, dann steht ihr 
Tun, ihr Werk, auf ténernen Fiifen. 


Es geniigt auch nicht, daf die Erzieher gute Schauspieler sind, denn sie sollen die 
Zéglinge nicht Asthetisch, sie sollen sie ethisch nehmen. 


Die ,,Bewaltigung der Vergangenheit“ in,dern Sinne, den wir als den einzig még- 
lichen erkannt haben: die BewAltigung als sittlichbe Leistung jedes einzelnen, vertragt 
keine Ironie; sie fordert véllige Ironielosigkeit; sie verbietet jedes blof&e Als-Ob. So 
stehen wir vor dem Resultat, da nicht jeder (auch nicht jeder Lehrer) die geforderte 


Aufgabe ,,bewaltigen“ kann; dies kénnen nur die von der Idee solcher BewAltigung 
wahrhaft Ergriffenen. 


Dies alles bedeutet fiir den padagogischen Beitrag zur Bewiltigung der Vergangen- 
heit, daf die Echtheit der einzige Mafstab ist; da& diese Echtheit gespiirr werden 
muf im Verhaltnis der Alteren und Jiingeren zueinander. Es bedeutet dies weiter, 
daf die Einsicht in die sachliche Notwendigkeit des Einzusehenden und zu Beherzi- 
genden erzielt werden muf. Das Werk der Erziehung kann also nur gelingen, wenn 
jede Verstellung sich eriibrigt, wenn der iiberzeugte Erzieher zu den Jiingeren spricht. 
Daher ist der erste Weg der, die Erzieher selber zu erfiillen. Erst der Erfiillte kann 
seinerseits andere erfiillen. Dem gegeniiber haben Fragen der Technik, der geeigneten 
Gliederung des Stoffes, Fragen der richtigen Proportionen und solche der Organi- 
sation nur zweitrangige Bedeutung. 


So erweist sich, daf§ jene padagogische Zuspitzung der Formel ,,Bewdltigung der 
Vergangenheit* auch erst in zweiter Linie das padagogische Tun betrifft. Sie betrifft 
in erster Linie das padagogische Denken und dies ist identisch mit padagogischer 
Existenz, und das ist mehr als blofes ,Erfiilltsein*. Denn noch eines muf zum 
Schlu& gesagt werden: Der von der Idee ergriffene Erzieher hat sich nicht einfach zu 
verstrémen und vor dem Jiingeren seine gesamte Innenwelt blofzustellen, so wenig 
wie er sie etwa auch vor diesem zu zergliedern hatte. Auch das Allzu-Subjektive 
sté&t auf Abwehr; es gilt dem jungen Menschen leicht nur als persdnliche Erregung 
und vielleicht gar nur als Unbeherrschtheit, woméglich sogar als Blindheit gegeniiber 
der Sache selbst. Auf diese aber ist zu blicken; sie ist zur Geltung zu bringen: Sach- 
lichkeit ist das eigentliche Ziel und darum auch der eigentliche Weg. Daher verbietet 
sich im padagogischen Bereiche die Agitation ebenso, wie die nur informierende 
Schulung verfehlt ist. Die erste ist zu berechnend und vor allem zu suggestiv; sie 
verfiihrt mehr, als daf sie fiihrt; sie vergewaltigt geradezu; sie macht unmiindig. Die 
letztere ist zu unpersdnlich, zu unverbindlich fiir den ,Schulenden“ wie fiir den ,,Ge- 
schulten*. Sie kommt nicht iiber den Charakter eines Lehrganges hinaus. 


Um das in Schach zu halten, was immer wieder aufs neue, Gewalt iiber uns zu 
beanspruchen scheint, bedarf es der Uberwindung der Gleichgiiltigkeit, der Gewis- 


senlosigkeit und das hei&t auch der Wissenlosigkeit. Es bedarf jedoch hierbei nicht 
blo& des Wissens von dem, was geschehen ist, sondern im letzten Grunde, von dem, 
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was der Mensch war, ist und sein wird. So kénnte jener Spruch am Apollontempel in 
Delphi, den Thales gepragt haben soll, die letzte Maxime der BewAltigung jener 
Aufgabe, die wir die ,,Bewaltigung der Vergangenheit“ nennen, sein; er lautet: 


»Erkenne Dich selbst! 
Gedenke, daf Du ein Mensch, kein Gott bist! 
Horche in die Welt Deiner Gedanken und priife sie, 
ehe Du ihnen vertraust!“ 
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